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अभिनंदन 
अभिनंदन 

घमं, नीति, संस्कृति, समाज, जीवन, शास्त्र, सत्य, स्व॒तंत्रता आदि 
प्रौढ्द ओर गंभीर विषयोपर मौलिक विचार प्रकट करने ह जिन इने-गिने 
भारतवासियाकी अधिकार है, उनमें भी पंडित सुखरूरूजीका स्थान 
ऊँच है । शासतर-प्रथोंका अध्ययन जिस भहराईसे पडित सुखऊारूजीने 
'कया हैं उतना बहुत कम पडितोंने (कया « ५ आर खुर्बी यह है के 
सतत अध्ययनसे इनको बुद्धि और शाक्नदृष्टि श्रद्धाजड नहीं हुई है- 
बॉल्‍्क चअतनब॒ती हुई है 

इस पुस्तुकके सोबीस निबध और साधषण अधिकांशमें जैन समाजकों 

श॒ कर शिखे गये हैं ५ तो भी इनमें साप्रदायिक संकच्चितताका 
कबकेश नहीं है | सारआही समन्‍्दयवादी और कव्याणाकाक्षी वत्तिसे 
किखे हुए इन ग्रबचोर्म के।क-कल्याणकी तीत्र इच्छ ओर जीवन-शद्धिकी 
तेजस्थिता शुरूसे आखिर तक झऊकती है | इस अथऊराः अध्ययन केवरू 
जैनाके किय ही नहीं, समस्त भरतीय जनसमुदायके किय पषक और 
का मदायी हू) जन समजका मे अभिनंदन करता हैं के उसे ऐसे 
शुद्ध |वचारगाऊ , दीवंदर्शी , निसुपृद्द नेत! मिरे ६) पाडेत मुखकारूजीकी 

रण बाद्धिक छ्षेत्रमे काम करती हे, इस किये उसका कार्य तुरत प्रत्यक्ष 

नहीं हंत( १ किन्तु उनको निस्पृह्ठ और तटस्य मुभिकाके कारण ही 
उनकी वएशीस जे जैल्लन-परिवर्तेन हे।ता है बह अपना कार्य वीम चीमे 
किन्तु स्थायी रूपसे करता है ६ 

एस व्याख्यान-सग्रह उच्च शिक्षांके पाठ्यक्रमम आवश्यक रूपसे 
रखने चाहिये, तएहि इन विचरोका गहराईसे अध्ययन हो। और 
विद्यार्थियांकी| शा््रेंफ़े अच्ययनऊे किये शुद्ध दृष्टिका दाम है ६ 

इस छोटेसे अथरो पढ़ते हुए, पाडेत सुखकर'कूजीके ओऔोड्धेक सह- 
बालका जे सुख मिका वह सचमुच्द तीर्थस्नानके जैसा आह्ृद॒क है ९ 


-- काका कालेरूऋर 


मंपादकीय 


भ्रद्धेय ५० सुखलालजी संघवी स्वतंत्र विचारकके रूपमे प्रसिद्ध हैं | विगत 
बीस वर्षमें उन्होंने जो कुछ लिखा है और व्याख्यानोंमें जो कुछ कहा है, 
उसमेंसे धर्म और समाजविषयक लेखोंकों चुनकर इस पुस्तकमें सग्रह किया 
गया है। पंडितजीके लेखनका प्रारभ “कर्मग्रन्थ ” जैसे जैन ग्रन्थोंसे हुआ 
है | किन्तु उनके सम्पादनमें उन्होंने जो कुछ लिग्बा था, आज तीस वर्षके 
बाद भी कोई लेखक उससे आगे नहीं बढा है। इससे हम समझ सकते हैं कि 
कितना ग़भीर अध्ययन और मनन करनेके बाद वे लिखते और बोलते हैं। 


बास्तवमे उन्होंने धम और समाजके विषयमें सन्‌ १९३० से लिखना ओर 
बोलना झुरू किया हे। किन्तु उत समय उनके जो विचार बने, लगभग थे ही 
विचार आज भी हैं। उनमें स्पष्टत और गभीरता तो आती गई, पर विशेष 
परिवर्तन नहीं हुआ । उनके लंखोके पढनेसे यह बात स्पष्ट हो जाती है | किन्तु 
इसका अर्थ यह नहीं कि वे प्रगतिशील नहीं हैं। उनको जिस वस्तुका दशन 
आजसे बीस वर्ष पहले हुआ ओर वह भी अंग्रेजी पुस्तक पढ़े विना, उसका 
दशन आजके कालेजोमे पड़नेवालोंके लिए भी सुल्म नहीं। धर्म तो ऐसा 
विप्रय है कि पढ़े लिखे युवक उसपर सोचना जरूरी ही नहीं समझते। 
इसका भार तो बे पडों ओर पुरोहितोंपर ही डालकर निश्चिन्त हैं । 


पंडितनी जब अहमदाबादके “ गुजरात विद्यापीठ के अध्यापक होकर 
पहुँचे तब गुजरातमें गाँधी-युग शुरू हो चुका था ओर गाँधीजीने धर्मकी 
रूढ मान्यताओंपर प्रहार करना झुरू कर दिया था। उस परिस्थितिमें पडित- 
जीको मी जैन धर्मके और धर्मके तात्तिक रूपके विषयमें गदहराईसे सोचना 
विचारना पड़ा और धर्मके बाह्य रूपसे तात्विक धर्मको अलग करके दिखानेकी 


६ 


प्रेरणा मिली। उनका मुख्य कार्य तो दाशैनिक ग्रन्थोंका सम्पादन संशोधन 
और अध्यापन ही था; किन्तु जैन सभाओंमें बोलमनेका जहाँ कड्ठीं भी अवसर 
मिला उन्होंने धर्म-स्वरूपकी मीमांसा करना उचित माना । श्रोता मुख्य रूपसे 
जैन होते थे, इसलिए दृशन्तोमें उन्हींकी ब्रातोका आना स्वाभाविक है, फिर भी 
धर्मका जो तात््विक ख्रूप बतलाया गया है वह सर्वजनग्राह्म और 
सर्वोपयोगी हे । 


कछकत्तेके श्री मेवरमलजी सिघीने सब्नसे पहले उक्त लेखोंका सम्रह करनेकी 
प्रेरणा की थी। उसके बाद जब श्री नाथूराम प्रेमीने स्वर्गीय हेमचन्द्रकी स्मृतिमे 
प्रकाशित होनेवाडी पुस्तकमाल्में इसे देनेका प्रस्ताव किया, तब पडितजीने 
इसे स्वीकार कर लिया । पडितजीका स्व० हेमचन्द्रपर विज्ञेप स्नेह था। 


पडितजीने अपने सभी प्रकाशित अप्रकाशित लेखोकी व्यवस्थाका भार 
मुझे दे रखा है। मेरी इच्छा थी कि उनके समस्त लेख जनमस्कृति- 
सशोधन मडढ, काशीकी ओरसे प्रकाशित हो । भंडरूने अनुवादके लिए कुछ 
खर्च मी किया था। अतएव यही निश्चय हुआ कि मइल्की ओरसे इस 
सग्रहका प्रकाशन प्रेमीजी करे और तदनुसार यह प्रकाशित हो रहा है | 


मेरी प्राथनापर पूज्य काका कालेलकरने सग्रहकों पढ़कर अस्वस्थ अवस्थामे 
भी कुछ पक्तियाँ लिख देनेका कष्ट उठाथा है, उसके लिए उनका आभार 
मानता हूं। 

इस सग्रहके कई छेख कई मिन्रोंने स्वत प्रद्नतत होकर गुजरातीस हिन्दी-अनु- 
बाद करके पन्नोमे प्रकाशित किये थ | अतएवं उनका और पत्र-सम्पादकोंका 
भी में आभारी हूँ । 

प्रेमीजीने अनुवादका सस्कार किया है। कहीं कहीं तो उनको समूचा 
बदलना पद्म है और यह सब उन्होंने बड़े प्रेमसें किया है। इसलिए दे 
भी पधन्यवादके पात्र है । 


काशी | 


शत 


धर्मक। बीज ओर उसका पविकाप्त 


श्री देशमुखने फद्दा है कि धर्मकी लगभग सातसौ व्याख्याएँ की गई हैं, 
फिर भी उनमें सब धर्मोका समावेश नहीं होता । आखिर बौद्ध, जैन आदि 
धर्म उन व्याग्व्याओंके बाहर द्वी रह जाते हैं । विचार करनेसे जान पडता है कि 
सभी व्याख्याकार किसी न किसी पथका अवलम्बन करके व्याख्या करते हैं। 
जो व्याख्याकार कुरान और मुहम्मदकों व्याख्यामे समावेश करना चाहेगा 
उसकी व्याख्या कितनी द्वी उदार क्यों न हो, अन्य धर्म-पथ उससे बाहर रह 
जायगे | जो व्याग््याकार बाइवल और कराइस्टका समावेश करना चहेगा, 
या जो वेद, पुरान आदिको शामिल करेगा उसकी व्याख्याका भी 
यही हाल होगा | सेश्वरवादी निरीश्षर धर्मका समावेश नहीं कर सकता और 
निरीश्वरवादी सेश्वर धर्मका । ऐ,सी दशामें सारी व्याख्याएँ, अधूरी साबित हों, तो 
कोई अचरज नहीं | तब प्रश्न यह है कि क्या राब्दोंके द्वारा धर्मका स्वरूप 
पहचानना सभव ही नहीं ? इसका उत्तर “हॉ? ओर “ना  दोनोंमें है | 
« ना! इस अर्थमे कि जीवनमे धर्मका स्वतः उदय हुए बिना शब्दोंके द्वारा 
उसका स्पष्ट भान होना सभव नहीं और ' हॉ” इस अथेमे कि शब्दोसे प्रतीति 
अवश्य होगी, पर वह अनुभव जैसी स्पष्ट नहीं हो सकती । उसका स्थान 
अनुभवकी अपेक्षा गौण ही रहेगा । अतएव, यहाँ घर्मके स्वरूपके बारेम जो 
कुछ कद्दना है वद किसी पान्थिक दृष्टिका अवलंबन करके नहीं कहां जायगा 
जिससे अन्य धमंपथोका समावेश ही न हो सके | यहें जो कुछ कहा जायगा 
बह प्रत्येक समझदार व्यक्तिके अनुभवरम आनेवाली हकीकतके आधारपर हीं 
कहा जायगा जिससे बह हर एक पंथकी परिभाषामें घट सके और किसीका 
बद्विभोत्र न हो। जब वर्णन शाब्दिक है तब यह दावातो किया ही नहीं जा 
सकता कि वह अनुभव जैसा स्पष्ट भी होगा । 
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पूर्व-मीमासामें * अथातों धर्म जिज्ञासा ” सूत्रसे धर्मके स्वरूपका बिचार प्रारंभ 
किया है कि धर्मेका स्वरूप क्या है? तो उत्तर-मीमांसामें “ अथातो ब्रह्म- 
जिज्ञासा” सूत्से जगत्‌के मूलतत्त्वके स्वरूपका विचार प्रारम्भ किया है। 
पहलेमें आचारका और दूसरेमें तत्त्तका विचार प्रस्तुत है । इसी तरह आधुनिक 
प्रश्न यह है कि धमेंका बीज क्‍या है, ओर उसका प्रारमिक स्वरूप क्या है ! 
हम सभी अनुमव करते हैं कि हममें जिजीविषा है। जिजीविषा केवल मनुष्य, 
पश्च, पक्षी तक ही सीमित नहीं है, वह तो सूथ्मातिसूक्ष कीट पतंग और 
बेक्टेरिया जैसे जंतुओंमे भी है । जिजीविषाके गर्भमें ही सुखकी जात, अज्ञात 
अमिलाषा अनिवार्यरूपसे निहित है। जहाँ सुखकी अभिलाषा है, वहाँ प्रति- 
“कूल वेदना या दुःखसे बचनेकी वृत्ति भी अवश्य रहती है । इस जिजीविषा, 
सुखामिलाधा और दुःखके प्रतिकारकी इच्छामें ही धर्मका बीज निहित है। 


कोई छोटा या बड़ा प्राणघारी अकेले अपने आपमें जीना चाहे तो जी 
नहीं सकता और वैसा जीवन बिता मी नहीं सकता। वह अपने छोटे बड़े 
सजातीय दलका आश्रय लिये विना चन नहीं पाता । जैसे वह अपने दल्में 
रहकर उसके आश्रयसे सुखानुभव करता है वैसे ही यथावसर अपने दलकी 
अन्य व्यक्तियोंको यथासंभव मदद देकर मी सुखानुभव करता है। यह्द वस्तु- 
स्थिति चींदी, भोरे ओर दीमक जैसे क्षुद्र जन्तुओंके वैज्ञानिक अन्वषेकोंने 
विस्तारसे दरसाई है| इतने दूर न जानेवाले सामान्य निरीक्षक भी पक्षियों 
ओर बन्‍्दर जैसे प्राणियोंमे देख सकते हैं कि तोता, मैना, कौआ आदि 
पक्षी केबल अपनी संततिके द्वी नहीं बल्कि अपने स्जातीय दलके संकटके 
समय भी उसके निवारणार्थ मरणात प्रयत्न करते हैं और अपने दलूका 
आश्रय किस तरह पसंद करते हैं। आप किसी बन्दरके बच्चेको पकडिए, फिर 
देखिए कि केवछ उसकी मेँ। ही नहीं, उस दलके छोटे बड़े सभी बन्दर उसे 
बचानेका प्रयत्न करते हैं | इसी तरह पकड़ा जानेवाला बच्चा केवल अपनी 
साँकी ही नहीं अन्य बन्दरोंकी ओर भी बचावके लिए देखता है। पशु-पक्षि- 
योंकी यह रोजमर्सकी घटना है तो अतिपरिचित और बहुत मामूली-सी, पर 
इसमें एक सत्य सृक्ष्मरूपसे निहित है। 


वह सत्य यह है कि किसी प्राणघारीकी जिजीविषा उत्तके जीवनसे अछग 


कर 


नहीं हो सकती ओर जिजीविषाकी तृप्ति तमी हो सकती है, जब प्राणधारी 
अपने छोटे बड़े दलमें रहकर उसकी मदद हें और मदद करे। जिजीविषधाके 
साथ अनिवाय रूपसे संकलित इस सजातीय दलसे मदद लेनेके भावमें ही 
धर्मका बीज निहित हे। अगर घमुदायमें रहे बिना और उससे मदद लिए 
बिना जीवनधारी प्राणीकी जीवनेच्छा तृप्त होती, तो धर्मका प्रादुर्भाव संभव ही 
न था। इस दृष्टिसे देखनेपर कोई सन्देह नहीं रहता कि घमंका बीज हमारी 
जिजीविषामे है ओर वह जीवन-बवकासकी प्राथमिकसे प्राथमिक स्थिति भी 
मौजूद है, चादे वह अज्ञान या अव्यक्त अवस्था ही क्यो न हो । 


हरिण जैसे कोमल स्वमावके ही नहीं बल्कि जगली मैंसों तथा गण्डों जसे 
कठोर स्वभावके पशुओमे भी देखा जाता है कि वे सब अपना अपना दलू 
बाधकर रहते और जीते हैं। इसे इम चाहे आनुवशिक संस्कार मानें चादे 
पूर्वजन्मोपाजित, पर विकसित मनुष्य-जातिमें भी यह सामुदायिक बृत्ति अनि- 
वार्य रूपसे देखी जाती है । जब पुरातन मनुष्य जगली अवस्थामें था तब 
और जब आजका मनुष्य सभ्य गिना जाता है तब भी, यह सामुदायिक वृत्ति 
एक-सी अखण्ड देखी जाती है | हाँ, इतना फर्क अवश्य है कि जीवन-बिकासकी 
अमुक भूमिका तक सामुदायिक बृतक्ति उतनी समान नहीं द्ोती जितनी 
कि विकसित बुद्धिशील गिने जानेवाले मनुष्यमे है। हम अभान या अस्पष्ट 
भानवाली सामुदाथिक वृत्तिको प्रावाहिक या ओघिक वृत्ति कह सकते हैं। पर 
वही उृत्ति धर्म-्बीजका आश्रय है, इसमें कोई सरन्देद् नहीं। इस धर्म-बीजका 
सामान्य ओर सक्षिप्त स्वरूप यही है कि वैयक्तिक और सामुदायिक जीवनके 
लिए. जो अनुकूछ हो उसे करना और जो प्रतिकूल हो उसे टालना या 
उससे बचना । 


जब हम विकसित मानव जातिके इतिहास-पटपर आते हैं तब देखते हैं कि 
केबल माता-पिताके सहारे बढ़ने और पलनेवाला तथा कुडम्बके वातावरणसे 
पुष्ठ द्ोनेवाला बच्चा जैसे जैसे बढ़ा होता जाता है और उसकी समझ जैसे जैसे 
बढ़ती जाती है बसे वैसे उसका ममत्व और आत्मीय भाव माता-पिता तथा 
कुठ्म्बके वर्तुलसे और भी आगे विस्तृत छोता जाता है। वह शुरूमे अपने 
छोटे मॉवको ही देश मान छेता है। फिर क्रमशः अपने राष्ट्रको देश मानता 
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है और किसी किसीकी समझ इतनी अधिक व्यापक होती है कि उसका ममत्व 
या आत्मीयभाव किसी एक राष्ट्र या जातिकी सीमामे वद्ध न रहकर समग्र 
मानव-जाति ही नहीं बल्कि समग्र प्राणि-वर्गतक फैल जाता है। ममत्व या आत्मीय- 
भावका एक नाम मोह है और दूसरा प्रेम । जितने परिमाणमें ममत्व सीमाबद्ध 
अधिक, उतने परिमाणमे बह मोह है ओर जितने परिमाणम निस्सीम या सीमा- 
मुक्त है उतने परिमाणमें वह प्रेम है। घर्मका तत्व तो मोहमे भी है और प्रेभमें 
भी। अन्तर इतनाही है कि मोहकी दशामे विद्यमान धर्मका बीज तो 
कभी कमी विक्ृत होकर अधर्मका रूप धारण कर लेता है जब कि प्रेमकी 
दशामें वह घम्मके शुद्ध खरूपको ही प्रकट करता है । 


मनुष्य-जातिमे एसी विकास शक्ति है कि वह प्रेम-धमंकी ओर प्रशाति कर 
सकती है| उसका यह विकास-बल एक ऐसी वस्तु है जो कभी कभी विकृत 
होकर उसे यहातक उल्टी दिशामें खींचता है कि वह पशुसे भी निकृष्ट 
माढ्म होती है। यही कारण है कि मानब्-जातिम देवासुर-बृत्तिका 
इन्द्र देखा जाता है। तो भी एक बात निश्चित है कि जब कभी धर्मवृत्तिका 
अधिकसे अधिक या पूण उदय देखा गया है या सभव हुआ है तो वह 
मनुष्यकी आत्माम ही । 

देश, काल, जाति, भाषा, वेश, आचार आदिकी सीमाओमें और सीमा- 
ओंसे परे भी सच्चे धर्मकी शक्ति अपना काम करती है। वही काम धर्म-बीजका 
पूर्ण विकास है। इसी विकासको छक्षमें रखकर एक ऋषिने कहा कि  कुवे- 
ज्लेवेह कमोणि जिजीविषेत्‌ शत समा. ? अथात्‌ जोना चाहते हो तो कर्तव्य कर्म 
करते ही करते जियो। कर्तव्य कर्मकी सक्षेपमें व्याख्या यह है कि 
४ तेन त्यक्तेन भ्रज्जीथाः मा गृथ: कस्यचित्‌ घनम्‌ ” अथात्‌ तुम भोग करो 
पर बिना त्यागके नहीं और किसीके सुख या सुखके साधनको लूठनेकी 
वृत्ति न रखो । सबका साराश यही है कि जो सामुदायिक बृत्ति जन्मसिद्ध है 
उसका बुद्धि और विवेकपूर्वक अधिकाधिक ऐसा विकास किया जाय 
कि वह सबके हितमे परिणत हो। यही घर्म-बीजका मानव-जातिमें सभवित 
विकास है। 


ऊपर जो वस्तु सक्षेपमे सूचित की गई है, उसीको हम दूसरे प्रकारसे अर्थात्‌ 


श्र 


तत्तचिन्तनके ऐतिहासिक विकास-क्रमकी दृष्ठिसे भी सोच सकते हैं। यद 
निर्विवाद तथ्य है कि सृक्ष्मातिसूक्म जन्तुओंसे लेकर बड़ेसे बड़े पश्चु-पक्षी जैसे 
प्राणियोंतकर्मे जों जिजीविधामूलक अमरत्वकी वृत्ति है, बढ दैदहिक या शारी- 
रिक जीवन तक ही सीमित है। मनुष्येतर प्राणी सदा जीवित रहना चाहते हैं 
पर उनकी दृष्टि या चाद् वर्तमान देद्दिक जीवनके आगे नहों जाती | वे आगे 
या पीछेके जीवनके बारेमें कुछ सोच द्वी नहीं सकते। पर जहाँ मनुष्यत्वका 
प्रारंभ हुआ वहसि इस वृत्तिमे सीमा-मेद हो जाता है। प्राथमिक मनुष्य-दृष्टि 
चाहे जैसी रही दो या अब भी हो, तो भी मनुष्य-जातिमें हजारों वर्षके पूर्व 
एक ऐसा समय आया जब उसने वर्तमान देद्दिक जीवनसे आगे दृष्टि 
दोड़ाई | मनुप्य बतमान देहिक अमग्त्वसे संतुष्ट न रद्दा, उसने मरणोत्तर 
जिजीविषामूछक अमरत्वकी भावनाको चित्तमें स्थान दिया और उसीको सिद्ध 
करनेके लिए वह नाना प्रकारके उपायोंका अनुष्ठान करने लगा। इसीमेंसे 
बलिदान, यज्ञ, अत-नियम, तप, ध्यान, ईश्वर-मक्ति, तीर्थ-सेवन, दान आदि 
विविध धर्म-मार्गोका निर्माण तथा विकास हुआ | यहाौं हमें समझना चाहिए 
कि मनुष्यकी दृष्टि वतमान जन्मसे आगे भी सदा जीवित रहनेकी इच्छासे 
किसी न किसी उपायका आश्रय लेती रही है। पर उन उपायोंमें ऐसा कोई 
नहीं है जो सामुदायिक दत्ति या सामुदायिक भावनाके सिवाय पूर्ण सिद्ध हो 
सके। यज्ञ और दानकी तो बात ही क्या, एकांत सापेक्ष माना जानेबाला ध्यान- 
मांग्रे भी आखिरको किसी अन्यकी मददके बिना नहीं निम सकता या ध्यान- 
सिद्ध व्यक्ति किसी अन्य अपने एकत्र किये हुए सरकार डाले बिना तृप्त भी 
नहीं हो सकता। केवल देहिक जीवनमे देहिक सामुदायिक बृत्ति आवश्यक है, तो 
मानसिक जीवनमें भी देहिकके अछावा मानसिक सामुदायिक बृत्ति अपेक्षित है। 


जब मनुष्यकी दृष्टि पारलोकिक स्वर्गीय दीघ-जीवनसे तृप्त न हुई और उसने 
एक कदम आगे सोचा कि ऐसा भी जीवन है जो विदेह अमरत्व-पूर्ण है, तो 
उसने इस अमरल्की सिद्धिके लिए भी प्रयत्न झुरू किया। पुराने उपायोके 
अतिरिक्त नये उपाय भी उसने सोचे । सबका ध्येय एकमात्र अशरीर अम- 
रत्व रहा | मनुष्य अभी तक मुख्यतया वेयक्तिक अमरत्वके बारेमें शोचता 
था, पर उस समय भी उसकी दृष्टि सामुदायिक वृत्तिसे मुक्त न थी। जो 
मुक्त द्ोना चाइता था, या मुक्त हुआ माना जाता था, वह भी अपनी श्रेणीमे 
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अन्य मुक्तोंकी बृद्धिके लिए सतत प्रयत्नशील रहता था। अर्थात्‌ मुक्त व्यक्ति 
मी अपने जैसे मुक्तोंका समुदाय निर्माण करनेकी बृत्तिसे मुक्त न था। इसी- 
लिए मुक्त व्यक्ति अपना सारा जीवन अन्योंको मुक्त बनानेकी ओर लगा देता 
था। यही वृत्ति सामुदायिक है ओर इसीमे महायानकी या सर्व-मुक्तिकी 
भावना निहित है। यही कारण है कि आगे जाकर मुक्तिका अर्थ यह होने 
लगा कि जब तक एक भी प्राणी दुःखित हो या वासनाबद्ध हो, तब तक किसी 
अकेलेकी मुक्तिका कोई पूरा अथ नहीं है। यहाँ हमें इतना ही देखना है कि 
वर्तमान देदिक जिजीविधासे आगे अमस्त्वकी मावनाने कितना ही प्रयाण क्यों 
न किया हो, पर वैयक्तिक जीएइन और सामुदायिक जीवनका परस्पर सबंध 
कभी विच्छिन्न नहीं होता | 


अब तत्वचिन्तनके इतिदह्दासमे बेयक्तिक जीवन-भेदके स्थानमें या उश्के 
साथ साथ अखण्ड जीवनकी या अखण्ड ब्रह्मकी भावना स्थान पाती है । ऐसा 
माना जाने लगा कि वैयक्तिक जीवन भिन्न भिन्न भले ही दिखाई दे, तो भी 
वास्तवमे कीट-पतंगसे मनुष्य तक सब्र जीवनधारियोंमे और निर्जीव मानी- 
जानेबाली सृष्टिमे थी एक ही जीवन व्यक्त-अव्यक्त रूपसे विद्यमान है, जो 
केवल ब्रह्म कहलाता है।इस दृष्टिमे तो वास्तवमे कोई एक व्यक्ति इतर 
व्यक्तियोंसे भिन्न हे ही नहीं। इसलिए इसमें वेयक्तिक अमग्त्व सामुदायिक 
अमरत्वमें घुल मिल जाता है । साराश यह है कि हम वैयक्तिक जीवन-भेदकी 
इृष्टिसे या अखण्ड ब्रह्म-जीवनकी दृष्टिसे विचार करे या व्यवहारमे देखे, तो 
एक ही बात नजरम आती है कि वेयक्तिक जीवनमे सामुदायिक बृत्ति अनि- 
वार्यरूपसे निहित है और उसी बृत्तिका विकास मनुष्य-जातिमँं अधिकसे 
अधिक संभवित है और तदनुसार ही उसके धर्ममार्गोका विकास होता 
रहता है। 


उन्हीं सब मार्गोक्रो सक्षेपस प्रतिगादन करनेवाला वह ऋषिवचन है जो 
पहले निर्दिष्ट किया गया है कि कर्तव्य कर्म करते ही करते जीओ और अपनेमेंसे 
स्थाग करो, दूसरेका हरण न करो। यह कथन सामुदायिक जीवन-शुद्धिका 
या धर्मके पूर्ण बिकासका सूचक है जो मनुष्य-जातिमें ही बिवेक और प्रयत्नसे 
कभी न कभी संभवित है। 


श्र 


हमने मानव-जातिमें दो प्रकारसे धमम-बीजका विकास देखा। पहले प्रकारपें 
धर्म-बीजके विकासके आधाररूपसे मानव जातिका विकसित जीवन या 
विकसित चेतन्यस्पन्दन विवक्षित है और दूसरे प्रकारमे देहात्ममावनासे आगे 
बढ़कर पुनजन्मसे भी मुक्त होनेकी भावना विवक्षित है। ज्राहे जिस प्रकारसे 
विचार किया जाय, विकांसका पूर्ण मर्म ऊपर कह्दे हुए ऋषिवचनमे ही है, 
जो वेयक्तिक और सामाजिक भ्रेयकी योग्य दिशा बतलाता है । 


प्रस्तुत पुस्तकमें पघप॑ और समाजविषयक जो जो लेख, व्याख्यान आदि 
स्ग्रह किये गये हैं, उनके पीछे मेरी धर्मविषयक दृष्टि वद्दी रही है जो 
उक्त ऋषिवचनके द्वारा प्रकट होती है। तो भी इसके कुछ लेख, ऐसे मालूम 
पद सकते हैं कि एक वर्ग विशेषकों लक्ष्यमें रखकर ही लिखे गये हों । बात 
यह है कि जिस समय जैसा वाचक-वर्ग रक्ष्यमं रहा, उस समय उसी वर्गके 
अधिकारकी दृश्सि बिचार प्रकट किये गये हैं। यही कारण है कि कई 
लेखोमे जनपरपराका सम्बन्ध विशेष दिखाई देता है और कई विचारोंमें 
दाशनिक शब्दोंका उपयोग भी किया गया है। परन्तु मैंने यहूँ। जो अपनी 
धर्मविषयक दृष्टि प्रकट की है यदि उसीके प्रकाश इन लेखोंको पढा जायगा तो 
पाठक यह अच्छी तरह समझ जायैंगे कि धर्म ओर समाजके पारस्परिक 
सम्बन्धके बारेमें मै क्या सोचता हूँ। यों तो एक ही वस्तु देश-कालके भेदसे 
नाना प्रकारसे कही जाती है| 


सरितृकुज, हि 
अहमदाबाद | अल 


पुस्तकसालाका परिचय 


इस माकाकी गह छठी पुस्तक हे १ सत्‌ १०४२ में मेरे 
पक मात्र पुत्र हेमचन्द्रका तरूण अवस्थाम अचएनक देहान्त 
हे। गया ५ डउसझी प्रनुत्ति स्वतंत्र विचार-प्रधान ओर 
न्चिफित्सा-प्रथान॒ थी ५ विविच विषयोक्षे अध्ययनका और 
उनपर किखनेका क्लोक मी उसे था ६ इसकेए इस मप्काका 
स्वरूप भी बेस ही पसन्द किया गया ६ 

यह निश्चय किया गया है कि इस माराजी पुस्तकें कागत 
सूल्यपर, कुछ घाठा उठाकर मी, बेची जायें | जिक्हीसे वसूक 
ती रहंनवाली रकममेसे नई नई पुस्तकें प्रकाशित होती स्दे 
२ उनके द्वारा हिन्दी पाठकोमें युगके अनुरूप स्ख॒तत्र 
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धर्म ओर संस्कृति 

धर्मका सच्चा अर्थ है आध्यात्मिक उत्कर्ष, जिसके द्वारा व्यक्ति बहिर्मुखताको 
छोड़कर--बासनाओंके पाशसे हटकर--शुद्ध चिदरूप या आत्म-स्वरूपकी 
ओर अग्रसर होता है । यही है यथार्थ धर्म । अगर ऐसा धर्म सचमुच जीवन- 
में प्रकट हो रह्य हो, तो उसके बाह्य साधन भी--चाहे वे एक या दूसरे रूपमें 
अनक प्रकारके क्‍यों न हों-धर्म कहे जा सकते हैं। पर यदि वासनाओंके 
पाशसे मुक्ति न ही या मुक्तिका प्रयत्न भी न हों, तो बाह्य साधन कैसे भी 
क्यों न हो, वे धम-कोटिमें कभी आ नहीं सकते । बल्कि वे सभी साधक 
अधमे ही बन जाते हैं। सारांश यह कि धर्मक्रा मुख्य मतछब सत्य, अहिसा, 
आपरिग्रह-जेस आध्यात्मिक सदगुर्णोसे है। सच्चे अर्थमें धर्म कोई बाह्य वस्तु 
नहीं है। तो भी वह बाह्य जीवन और व्यवहारके द्वारा ही प्रकट होता है। 
धर्मकों यदि आत्मा कहें, तो बाह्य जीवन और सामाजिक सब व्यवहारोंको' 
देह कहना चाहिए । 

धर्म और संस्कृतिमें बास्तविक रूपमे कोई अन्तर होना नही चाहिए,। जो 
व्यक्ति या जो समाज सस्क्ृत माना जाता हो, वह यदि धर्म-पराइमुख है, तो 
फिर जंगलीपनसे सस्कृतिम विशेषता क्या ? इस तरह वास्तवर्म मानब-संस्कृ- 
तिकरा अर्थ तो धार्मिक या न्याय-सम्पन्त जीवन-व्यवहार ही दहै। परन्तु सामान्य 


है चर्म और समाज 








'जगतमें सस्कृतिका यह अथे नहीं छिया जाता। छोग संस्कृतिसे मानबकृत 
विविध कलाएँ, विविध आविष्कार और विविध विद्याएँ ग्ररण करते हैं। 
यर ये कल्ाएँ, ये आरिष्कार, ये विद्याएँ हमेशा मान३-कल्याणकी दृष्टि या 
चृत्तिते ही प्रकट होती हैं, ऐसा कोई नियम नहीं है | हम इतिहाससे जानते हैं 
कि अनेक कलाओं, अनेक आविष्कारों और अनेक विद्याओंके पीछे हमेशा 
मानव-कल्याणका कोई शुद्ध उद्देश्य नहीं होता है | फिर भी ये चीजे समाजमें 
जाती हैं और समाज भो इनका स्वागत पूरे हृदयसे करता है । इम तग्ह हम 
देखने हैं और व्यवहारमें पाते हैं कि जो बर्तु मानवीय बुद्धि और एकांग्र 
प्रयत्तके द्वारा निभित होती है और मानव-समाजको पुराने स्तरसे नये स्तरपर 
छाती है, बह संह्कृतिकी कोटिमें आती है। इसके साथ शुद्ध धर्मका कोई 
अनिवार्य सम्बन्ध हो, एसा नियम नहीं है। यही कारण है कि सस्कृत कहीं 
ओऔर मानी जानेवाली जातियाँ भी अनेक्धा धर्म-पराइमुख पाई जाती हैं। 
उदाहरणके लिए बुद्धका मूतिनि्माण, मन्दिरोकों तोडकर मस्जिद बनाना 
ओर मस्जिदोंको तोडकर मन्दिर-निर्माण, छीमा-झपटी आदि सब धर्म अथवा 
घर्मोद्धारके नामपर होता है। ये सस्कृत जातियोंके लक्षण तो कदापि नहीं हैं । 


सामान्य समझके छोंग धर्म और सस्कृतिमे अभेद कर डाहते हैं। कोई 
संसकृतिकी चीज मामने आई, जिसपर कि छोग मुग्ध हो, तो बहुधा उसे धर्म 
कहकर बन्‍्चाना जाता है ओर बहुतसे भोले-भाले लोग ऐसी सास्कृतिक बस्तु- 
ओंको ही धर्म मानकर उनसे सन्तुष्ट हो जाते हैं। उनका ध्यान सामाजिक 
न्यायोचित व्यवहारकी ओर जाता ही नहीं । फिर भी वे संस्कृतिके नामपर 
“नाचते रहते हैं। इस तरह यदि हम ओरोंका विचार छोडकर केवल अपने 
भारतीय समाजका ही विचार करें, तो कहा जा सकता है कि दमने सरकृतिके 
ननामपर अपना वास्तविक सामर्थ्य बहुत-कुछ गैबाया है। जो समाज हजारों 
वर्षोते अपनेको संस्कृत मानता आया है और अपनेको अन्य समाजोसे संस्कृत- 
तर समझता है. बह समाज यदि नैतिक बलमें, चरित्र-बलूमें, शारीरिक बलमे 
ओर सहयोगकी भाजनामें पिछडा हुआ हो, खुद आपस-आपसमें छिन्न-मिन्न 
हो, तो वह समाज वास्तवमें सस्‍्कृत है या असंस्कृत, यह विचार करना आब- 
इयक है। संत्कृति भी उच्चतर हो और निर्बंढताकी भी पराकाष्ठा हो, यह 


अर्म और संस्कृति हु ३ 


परष्पर विरोधी बात है । इस दृष्टिस मारतीय समाज संस्कृत है, एकान्ततः ऐसा 
मानना बड़ी मारी गलती होगी । 

जैसे सच्चे मानीमें हम आज संस्कृत नहीं हैं, वेसे ही सच्चे मानीमें हम 
धामिक भी नहीं हैं | कोर भी पूछ सकता है कि तब क्या इतिहासकार और 
विद्वान जब॒भारठको संस्कृति तथा धर्मका धाम कहते हैं, तब क्‍या वे झूठ 
कहते हैं? इसका उत्तर ही और 'ना' दोनोंम है। अगर हम इतिहासकारों और 
विद्वानोंके कथनका यह अर्थ समझें कि सारा मार्तीय समाज या सभी भार- 
तीय जातियों और परम्पराएँ: संस्कृत एवं धामिक ही हैं, तो उनका कथन 
अवश्य सत्यसे पराइमुख होगा। यदि हम उनके कथनका अर्थ इतना ही समझे 
कि हमारे देशमें खास-लास ऋषि या साधक संस्कृत एवं धार्मिक हुए हैं 
तथा वत्तमानमे मी हैं, तो उनका कथन असत्य नहीं । 


उपयुक्त चर्चासे हम इस नतीजेपर पहुँचते हैं कि हमारे निकटके या दूरवर्ची 
पूर्वजोंके सस्कृत एवं धार्मिक जीबनसे हम अपनेको संस्कृत एवं धार्मिक मान 
लेते हैं और बस्तुतः वैसे हैँ नहीं, तो यह सचमुच ही अपनेकों और दूसरोंको 
धोखा देना है। मैं अपने अल्प-स्वल्प इतिहासके अध्ययन और वत्तेमान 
श्थितिके निरीक्षण द्वारा इस नतीजेपर पहुँचा हूँ कि अपनेको आये कहनेबाला 
आरतीय समाज बास्तवमें संस्कृति एवं धर्मसे कोसों दूर है । 


जिस देशमें करोड़ों ब्राह्मण हों, जिनका एकमात्र जीवन-बत पढ़ना-पढ़ाना 
या शिक्षा देना कहा जाता है, उस देशमें इतनी निरक्षरता कैसे ! जिस देशमें 
राखोंकी सख्यामें भिक्षु रंन्यासी, साधु और अमर्ण हों जिनका कि एकमात्र 
उद्दय अकिचन रहकर सब प्रकारकी मानव-सेवा करना कहा जाता है, उस 
देशमें समाजकी इतनी निराधारता कैसे ! 


हमने १९४३ के बंगाल-दुभिक्षके समय देखा कि जहाँ एक ओर सड़कोंपर 
अस्थि-कंकाल बिछे पड़े थे, वहां दूसरी ओर अनेक स्थानोमें यश एवं प्रतिष्ठाके 
उत्सब देखे जाते ये, जिनमें छा्खोंका व्यय घृत, हथि और दान-दक्षिणार्स 
होता था--मानो अब मानव-समाज खान-पान, वच्चझ-मिवरास आदिसे पूर्ण 
सुखी हो ओर बची हुई जीवन-सामग्री इस छोकमे जरूरी न होनेसे ही परलो- 
कके लिए खच की जाती हो ! 


छ घर्म और समाज 


पिछछे एक बर्षसे तो हम अपनी सस्कृति और घर्मका और भी सच्चा रूप 
देख रहे हैं । छाखों शरणाथियोंकों निःस्सीम कष्ट होते हुए. भी हमारी संग्रह 
तथा परिग्रह-ब्क्ति तनिक भी कम नहीं हुई हैं। ऐसा कोई विरला ही व्यापारी 
मिलेगा, जो धर्मका ढोंग किये बिना चोर-बाजार न करता हो और जो घूसको 
एकमात्र संस्कृति एवं पके रूपमें अपनाए हुए न हो | जहाँ लगभग समूची 
जनता दिलसे सामाजिक नियमों ओर सरकारी कानूनका पालन न करती हो, 
वहाँ अगर सस्कृति एबं धर्म माना जाय, तो फिर कहना होगा कि ऐसी सहल्कृति 
और ऐसा धर्म तो चोर-डाकुओंमें भी संभव है । 


हम हजारों वर्षोसे देखते आ रहे हूँ और इस समय तो हमने बहुत बड़े 
पमानेपर देखा है कि हमारे जानते हुए ही मारी माताएँ, बहनें और पुत्नियाँ 
अपहत हुईं । यह भी हम जानते हैं कि हम पुरुषोंके अबल्त्व के कारण ही हमारी 
ल्लियाँ विशेष अबछा एवं अनाथ बनकर अपहृत हुई, जिनका रक्षण एव स्वामित्व 
करनेका हमारा स्मृतिसिद्ध कर्तव्य माना जाना जाता है। फिर भी हम इतने 
अधिक संध्कृत, इतने अधिक धामिक और इतने अधिक उद्नत हैं कि हमारी 
अपनी निबेलताके कारण अपहृत हुई स्त्रियाँ यदि फिर हमारे समाजमे आना 
चाहे, तो हममेंसे बहुतसे उच्चनाभिमानी पंडित, ब्राह्मण और उन्हींकी-सी 
मनोद्त्तिवाले कह देते हैं कि अब उनका स्थान हमारे यह कैसे ! अगर कोई 
साहधषिक व्यक्ति अपहृत ज्लीको अपना लेगा है, तो उस स्त्रीकी दुर्देशा या 
अवगणना करनेमें हमारी बहनें ही अधिक रस लेती हैं । 


इस प्रकार हम जिस किसी जीवन-क्षेत्रकों लेकर विचार करते हैं, तो! यही 
माल्म होता है कि हम भारतीय जितने प्रमाणमे सत्कृति तथा घममकी बातें 
करते हैं, हमारा समूचा जीवन उतने ही प्रमाणमे सम्कृति एवं: घर्मसे दूर है। 
हाँ, इतना अवश्य है कि संस्कृतिके बाह्य रूप और धर्मकी बाहरी स्थूछ लीके 
इममे इतनी अधिक हैं कि शायद ही कोई दूसरा देश हमारे मुकाबलेम खडा 
रह सके । केवल अपने विरक्त पुर॒ुशोके नतामपर जीना और “बढ़ाईकी डींगें 
हकना तो असंस्कृति और धर्म-पराड्मृबरताक़ा दी रक्षण है । 


[ नया समाज, जुलाई ६९४८ ] 


धर्म और बुद्धि 


आज तक किसी भी विचारकने यह नहीं कहा कि धर्मका उत्पाद ओर 
विक्रास बुद्धिके सिवाय और भी किसी तत्वसे हो सकता है। प्रत्येक 
धर्म-संप्रदायका इतिहास यही कहता है कि अमुक्क बुद्धिमान्‌ पुरुषके द्वारा ही 
उस धर्ंकी ठत्पत्ति या शुद्धि हुई है। हरेक धर्म-संप्रदायके पोषक घर्मगुरु और 
विद्वान इसी एक बातका स्थापन करनेमे गौरब समझते हैं कि उनका धर्म बुद्धि, 
तक, विचार और अनुमव-सिद्ध है | इस दरह धर्मके इतिहास और उसके 
संचालनके व्यावहारिक जीवनकों देखकर इम केव्छ एक ही नतीजा निकाल 
सकते हैं कि बुद्धितस्र ही धर्मका उत्पादक, उसका संशोधक, पोषक ओर प्रचारक 
रहा है और रह सकता है। 


ऐसा होते हुए भी हम धर्मोके इतिहासमें बराबर धरम और बुद्धितस्वका 
विरोध और पारत्पारिक संध्रष देखते हैं। केवल यहेकि आये धर्मकी शाखाओंम ही 
नहों बल्कि यूरोप आदि अन्य देशोंके ईसाई, इस्लाम आदि अन्य धर्मोमे भी हम 
भूतकालीन इतिहास तथा वर्तमान घटनाओंमें देखते हैँ कि जहाँ बुद्धि तत्वने 
अपना काम शुरू किया कि धर्मके विषयभे अनेक शोका-प्रतिशका और तके- 
बितकेगण प्रश्नावठी उत्पन्न हो जाती है। और बड़े आश्रयंकी बात है कि 
धर्मगुद और धर्माचार्य जहाँ तक हो सकता है उस प्रश्नावडीका, उस तकंपूर्ण 
बविशरणाका आदर करनेके बजाय विरोध ही नहीं, सख्त विरोध करते हैं । 
उनके ऐसे विरोधी और सकुचित ध्यबहारसे तो यह जाहिर द्वोता है कि अगर 
सके, शफा या विचारकों जगह दी जायगी, तो धमका अस्तित्व ही नहीं रह 
सकेगा अथवा वह विक्ृत होकर ही रहेगा | “हस तरह जब हस चारों तरफ धर्म 
भौर विचारणाके बीच बिरोध-सा देखते हैं तब हमारे मनमें यह प्रश्न धोना 


द्व घर्म और समाज 








स्वाभाविऊ है कि क्या धर्म और बुद्धिमें विरोध है! इसके उत्तरमें संक्षेप 
इतना तो स्पष्ट कहा जा सकता है कि उनके बीच कोई विरोध नहीं है ओर न 
हो सकता है । यदि सचमुच ही किसी घरममे इनका विरोध माना जाय तो हम 
यही कहेंगे कि उस बुद्धि-विरोधी धरसे हमें कोई मतलब नहीं। ऐसे 
घर्मको अंगीकार करनेकी अपेक्षा उसको अंगीकार न करनेमें ही जीवन सुखी 
ओर विकसित रह सकता है। 

धर्मके दो रूप हैं, एक तो जीवबन-आझुद्धि ओर दूसरा बाह्य व्यवहार क्षमा, 
नम्नता, सत्य, सतोष आदि जीवनगत गुण पहिले रूपमे आते हैं और स्नान, 
तिलक, मूतिपूजन, यात्रा, युरुसत्कार, देहदमनादि बाह्य व्यवहार दूसरे रूपमे | 
साक्तिक धर्मका इच्छुक मनुष्य जब अहिसाका महत्व गाता हुआ मी पूर्व- 
संस्कारवश कभी कभी उसी पधर्मकी रक्षाक लिए हिसा, पारम्परिक पक्षपात 
तथा विरोधीपर प्रहार करमा भी आवश्यक बतलाता है सत्यका हिमायती 
भी ऐन मौकेपर जब सत्यकी रक्षाके लिए अश्त्यकी शरण लेता है, 
सबको “ सन्तुष्ट ” रहनेका उपदेश देनेवाछा भी जब धर्म-समर्थनके लिए 
परिग्रहक्ी आवश्यकता बतलाता है, तब बुद्धिमानोंके दिल्में प्रश्न होता है 
कि अधर्मस्वरूप समझे जानेवाले हिसा भादि दोषोंसे जीवन-शुद्धि-रूप धर्मकी 
रक्षा या पुष्टि कैसे हो सकती है? फिर बही बुद्धिशाली बगे अपनी शेंकाकों उन 
विपरीतगामी गुरुओं या पडितोंके सामने रखता है। इसी तरह जब बुद्धिमान्‌ वर्ग 
देखता है कि जीवन-झुद्धिका विचार किये बिना ही धर्मगुद और पढडित याद्य 
क्रियाकाण्डोंको दी धर कहकर उनके ऊपर एऐकान्तिक भार दे रहे हैं और उन 
क्रियाकाण्डों एवं नियत भाषा तथा वेशके बिना धर्मका चला जाना, नष्ट द्वो जाना, 
बतलाते हैं तब बह अपनी शेक्रा उन धर्म-गुरुओ पडितयों आदिके सामने रखता 
है कि वे छोग जिन अस्थायी ओर परस्पर असंगत बाह्य ध्यवह्ारोंपर धर्मके 
नामसे पूरा भार देते हैं उनका सच्चे धमसे क्या और कद्वातक सम्बन्ध है ! 
प्रायः देखा जाता है कि जीवन-शुद्धि न होनेपर, बल्कि अश्ुद्ध जीवन 
होनेपर भी, ऐसे ब्राह्म-व्यवह्ार, अशान, बहम, स्वार्थ एवं भोलेपनके कारण 
मनुष्यको धर्मात्मा समझ लिया जाता है। ऐसे ही बाह्म-ब्यवह्वारोंके कम होते हुए 
या दूसरे प्रकारके बाह्य व्यवहार होनेपर भी सात्विक घर्मका होना सम्मब हो 
सकता है। ऐसे प्रहनोंके सुनते ही उन धर्म गुरुओं और घर्म-पंडितोंके मनमें 


चर्म और बुद्धि रा 


एक तरहकी मीति पैदा हो जाती है। वे समझने छगते हैं कि ये प्रघन करनेवाले 
बास्तवमें तास्विक घर्मत्राले तो हैं नहीं, केवछ निरी तक्केशक्तिसे हम छोमोंके 
द्वारा धर्मूयसे मनाये जानेबाले व्यवहारोंकों अधर्म बतलाते हैं । ऐसी 
दशामें धमेका व्यावहारिक बाह्यरूप मी कैसे टिक सकेगा! इन पर्म-गुरुओंकी 
इृष्टिमं ये लोग अवश्य ही धर्म-द्रोही या धर्म-विरोधी हैं | क्‍यों कि व ऐसी 
स्थितिके प्रेरक हैं जिसमें न तो जीवन-झुद्धहपी असली धमे ही रहेगा 
ओऔर न झूठा रुच्चा व्यावहारिक धर्म ही। धर्मगुरुुओं और धर्म-पंडितोंके उक्त 
भय और तज्त्रन्य उल्टी विचारणामेंसे एक प्रकारका इन्द्र झुरू होता है। व सदा 
स्थायी जीवन-गआुद्धिरूप ताक्ष्विक धर्मको पूरे विश्लेषणंके साथ समझानेके बदले 
बाह्य-व्यवडारोंकों जिकालाबाधित कहकर उनके ऊपर यहाँ तक जोर देने हैं कि 
जिससे बुद्धिमान बर्ग उनकी दलीलोंसे ऊबकर, असन्तुष्ठ होकर यही कह 
बैठता है कि गुर और पडितोंका धर्म सिर्फ ढकोसला है--घोखेकी टट्टी है ॥ 
इस तरह धर्मोपदेशक ओर तकैवादी बुद्धिमान्‌ बगेके बीच प्रतिक्षण अन्तर और 
विशेध बढता ही जाता है। उत दशार्मे घमका आधार विवेकशून्य श्रद्धा, 
अज्ञान या बहम ही रह जाता है ओर बुद्धि एवं तज्जन्य गुणोंके साथ धमंका 
एक प्रकारमे बिरोध दिखाई देता है| 


यूरोपका इतिहास बताता है कि विजशानका जन्म होते ही उसका 
सबसे पहल प्रतिरोध इंसाई घर्मकी ओस्से हुआ। अन्‍्तमें इस प्रततिरोधसे 
धर्मका ही सर्वथा नाश देखकर उसके उपदेशकोंने विज्ञानके माममें 
प्रतिपक्षी भावसे आना ही छोड़ दिया। उन्होंने अपना क्षेत्र ऐसा बना लिया 
कि वे वैज्ञानिकोंके सार्मम बिना बाधा डाले ही कुछ धर्मकार्य कर सकें । उधर 
वैज्ञानिकोंका भी क्षेत्र ऐसा निष्कप्टक हो गया कि जिससे वे विशानका विकास 
और सम्बंन निर्बोध रूपसे करते रहें । इसका एक सुन्दर और महत््वका 
परिणाम यह हुआ कि सामाजिक और अन्तमें राजकीय क्षेत्रसे भी घर्मका डेरा 
उठ गया और फलतः वहौंकी सामाजिक और राजकीय संस्थायें अपने ही गुण- 
दोषोयर बनने बिगड़ने लगीं | 


इस्ठाम ओर हिन्दू धमेंडी सभी शाखाओंकी दशा इसके विपरीत है । 
इस्छामी दीन और धर्मोंकी अपेक्षा बुद्धि और तर्कबादसे अधिक घबड़ाताः है 
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आयद इसीलिए बह धमें अभीतक किसी अन्यतम मद्दात्माको पैदा नहीं कर 
सक्रा और स्वय स्वतन्त्रताके लिए उत्तन्न होकर भी उसने अपने अनुयाग्रियोंको 
अनेक सामाजिक तथा राजकीय बन्धनोसे जकड दिया । हिन्दू धर्मकी 
शाखाओंका मी यही हाल है | बैदिक हो, बौद्ध हो या जैन, समी घर्म स्वत- 
ज्त्रताका दांवा तो बहुत करते हैं, फिर भी उनके अनुयायी जीवनके हरेक 
ज्षेत्रमे अधिकसे अधिक गुलाम हैं | यह स्थिति अब विचारकोंके दिलमे खद- 
कने लगी है| वे सोचते हैं कि जब तक बुद्धि, विचार और तकेके साथ घर्मका 
विरोध समझा जायगा तत्र तक उस धर्मसे किसीका भला नहीं दो सकता। यही 
पिचार आजकलके युबकोंकी मानसिक क्राम्तिका एक प्रधान छक्षण है । 


राजनीति, समाजशाख्र, धर्शास्र, तर्कशासत्र, इतिहास और विज्ञान 
आदिका अभ्यास तथा चिन्तन इतना अधिक होने छगा है कि उससे युवकोके 
पविचारोंमें स्वतन्त्रता तथा उनके प्रद्राशनमें निभयता दिखाई देने छगी है। इधर 
धर्मगुरु और घमपंडितोंका उन नवीन विद्याओंसे परिचय नहीं होता, इस कारण 
वे अपने पुराने, बहमी, सकुचित ओर मीझ खयालोमे ही बिचरते रहते हैं । 
ज्यों ही युवकबर्ग अपने स्वतन्त्र विचार प्रकट करने लगता हे त्यों ही धमजीवी 
महात्मा घबड़ाने और कहने छगते हैं कि विद्या और विचाग्ने ही तो धर्मका 
जाश शुरू किया है । जैनसमाजकी ऐसी ही एक ताजी घटना है। 
अहमदावादमें एक ग्रेज्युणट बकीलने जो मध्यश्रणीके निर्मम विचारक हैं, 
घमके व्यावहारिक स्वरूपपर कुछ बिचार प्रकट किय कि चारों ओरसे बिचारके 
कब्रस्तानेंसे धर्म-गुरुओंकी आत्मायें जाग पड़ीं | हलूचल होने छग गई कि ऐसा 
विचार प्रकट क्‍यों किया गया और उस विचारककों जनधर्मोचित सजा क्‍या 
और कितनी दी जाय ? सजा ऐसी हो कि द्विसात्मक भी न समझी जाय और 
पहिंसात्मक सजासे अधिक कठोर भी सिद्ध हो, जिससे आगे कोई र्वनन्त्र और 
निर्भव भावसे धार्मिक विषयोंकी समीक्षा न करे। हम जब जैनसमा , की ऐसी ही 
पुरानी घटनाओं तथा आधुनिक घटनाओंपर विचार करते हैं तब हमें एक ही 
बात मालूम होती है और बह यह कि छोगोंके खयाल्में धम और विचारका 


विरोध ही जैंच गया है। इस जगह हमें थोड़ी गहराईसे विचार-विबलेषण 
करना होगा। हु 


९ 


हम उन पधर्मथुरंघरोंसे पूछना चाहते हैं कि क्या वे लोग तात्तिक और 
व्यात्रह्दरिक धर्मके स्वरूपको अभिन्न या एक ही समझते हैं ! और क्या ब्याव- 
हारिक स्वरूप या बंधारणकों वे अपरिवर्तनीय साबित कर सकते हैं ! ब्थव- 
हारिक धर्भक्रा बंधारण और स्वरूप अगर बदलता रहता है और बदलना चाहिए 
सो इस परिवर्तनके विषयमें विशेष यदि कोई अभ्यासी और चिन्तनशीरू 
'पविचारक केवलछ अपना विचार प्रदर्शित करे, ता इसमें उनका क्‍या बिगड़ता है ? 


सत्य, अहिंसा, सनोष आदि तास्विक धमेका तो कोई विचारक अनांदर 
करता द्वी नहीं बल्कि बह तो उस तास्विक धर्मकी पुष्टि, विकास एवं 
उपयोगिताका स्वय॑ कायक द्ोता है। वे जो कुछ आलोचना करते हैं, 
जो कुछ देर-फेर या तोड़-फोडकी आवश्यकता बताते हे वह तो धर्मके 
व्यावहागर्कि स्वरूपके सम्बन्धमें है और उसका उद्देश्य धर्मेकी विशेष उपयोगिता 
एवं प्रतिष्ठा बढ़ाना है। ऐसी स्थितिमें उनपर धम-विनाशका आरोप लगाना या 
उनका विरोध करना केवल यही साबित करता है कि या तो धर्मधुरूधर घर्मके 
वास्तविक स्वरूप और इतिहांसको नहीं समझते या समझते हुए. भी ऐसा पामर 
प्रयत्न करनेभ उनकी कोई परिस्थिति कारणभूत है। 


आम तौरते अनुयायी ग्रहस्थ वर्ग ही नहीं बल्कि साधु बगेका बहुत बढ़ा भाग 
मी किसी वस्तुका समुन्चतित विष्लेषण करते और उसपर समतौलूपन रखनेमें 
नितान्त असमर्थ है। इस स्थितिका फायदा उठा कर संकुचितमना साधु और 
उनके अनुयायी गहस्थ भी, एक स्वरसे कहने छगते हैं कि ऐसा कहकर अमुकने 
'घरमनाश कर दिया। बेचारे भोलेभाले लोग इस बातसे अशानके और भी 
गहरे गढ़ेमे जा गिरते हैं। वास्तवम चाहिए तो यह कि कोई विचारक नये दृष्टि- 
बिन्दुसे किसी विषयपर विचार प्रगट करें तो उनका सच्चे दिलसे आदर करके 
विचार-स्त्राठह््यको प्रोत्ताइन दिया जाय। इसके बदलेमें उनका गला घोंटनेका 
जो प्रयत्न चारों अर देखा जाता है उसके मूलमें मुझे दो तत्व मालूम होते 
हें। एक तो उग्र विचारोंकों समझ कर उनकी ग़छती दिखानेका असामर्थ्य 
और दूसरा अकमेप्यताकी भित्तिके ऊपर अनायास मिलनेवाली आराम- 
तलबीके बिनाशका भय | 


यदि किसी बिचारकके विचारोंमें आशिक या सर्वथा गलती हो तो क्या डसे 
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अधटरभाालाबकाक. 





साधुगण समझ नहीं पाते ! अगर वे समझ सकते हैं तो क्‍या उस गदस्तीकों वे 
चौशुने बलसे दलीलोंके साथ दर्शानेमें असमर्थ हैं! अगर वे समर्थ हैं तो उचित 
उत्तर देकर उस विचारका प्रभाव लोगोंमेंसे नष्ट करनेकरा न्याय्य मार्ग क्यों नहीं 
लेते ! धमकी रक्षाके बहाने वे अज्षान और अधर्मके संस्कार अपनेमे और समा- 
जर्मे क्यों पुष्ठ करते हैं ! मुझे तो सच बात यही जान पड़ती है कि चिरकाछसे 
शारीरिक ओर दूसरा जवाबदेही पूर्ण परिश्रम किये बिना ही मखमली और रेशमी 
गहियोंपर बेठकर दूसरोंके पसीनेपूर्ण परिश्रमका पूरा फ़छ बड़ो मक्तिके साथ चख- 
नेकरी जो आदत पड़ गई है, वही इन धर्मधुरघरोंसे ऐसी उपहासास्पद प्रबत्ति कराती 
है | ऐसा न होता तो प्रमोद-भाचना और ज्ञानयूजाकी हिमायत करनेत्राले 
ये धर्मधुरधर विद्या, विशान और विचार-स्वात्ख्यका आदर करते और विचा- 
रक युबकोंसे बी उदारतासे मिलकर उनके विचारगत दोधोंको दिखाने और 
और उनकी योग्यताकी कंद्र करके ऐसे युवकोंकों उत्तन्न करनेवाले 
अपने जैनसमाजका गौरव करते । खर, जो कुछ हो पर अब दोनों पक्षोंमे 
प्रतिक्रिया शुरू हो गई है | जहाँ एक पक्ष ज्ञात या अश्ात रूपसे यह स्थापित 
करता है कि धम और विचास्मे विरोध है, तो दूसरे पक्षकों भी यह अवसर मिल 
रहा है कि बह प्रमाणित करे कि विचार-स्वातत्य आवश्यक है। यह पूर्ण रूपसे 
समझ रखना चाहिए कि विचार-स्वातलूयके बिना मनुष्यका अस्तित्व ही 
अर्थशून्य है। बास्तवरम विचार तथा धर्मका विरोध नहीं, पर उनका पारस्प- 
रिक अनिवार्य सम्बन्ध है | 


[ ओछवाल नवयुवक, अगरुत १९२३६ |] 
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चींटीके प्रति सूकष्मतासे ध्यान दिया जाय तो प्रतीत होगा कि वह अकेली नहीं 

रह सकती । बह किसीके साहचयकी तलाश करती है। पर उसे चींटेका दो क्या 
, विजातीय चींटीका भी सहचार अनुकूल नहीं जचता | वह सजातीयके सहचारमें 
ही मस्त रहती है। ऐसे क्षुद्र जन्तुकों छोडकर अब दूसरे बडे जन्तु पशक्षीकी ओर 
ध्यान दीजिए । मुर्गेंसे वियुक्त मुर्गी मयूरके सहच्वरस संतुष्ट नहीं होती । उसे भी 
स्वजातीयका ही साहचर्य चाहिए.। एक बन्दर ओर एक हरिण ये दोनों 
स्वजातीय प्राणीके साथ रहकर जितनी प्रसन्नताका अनुमब करेगे या अपने 
जीवनको दीर्घायु बना सकेंगे, उतनी मात्रामे चाहे जितनी सुखसामग्री 
मिलने पर भी विजातीयके सहचास्मे प्रमन्न नहीं रह सकेंगे। मनुष्य जातिने 
जिस कुत्को अपनाकर अपना वफादार सेबक और सहचारी बनाया है, बह 
भी दूसरे कुत्तके अभावमें अरुत्तुष्ट ही रहेगा । यही कारण है कि वह दूसरे 
कुत्तेऊे प्रति ईषों रखनेपर भी और दूमरेको देख कर प्रारंभमें उससे लड़कर 
भी अन्तमें उसके साथ एकरस होकर खिलबाड करने लग जाता है । सूक्ष्म जतु, 

पक्षी और पद्च जातिके इस नियमकों हम मनुष्य जातिमे भी देखते हैं। 


पक्षी या पशञ्चक्नों पालतू बनाकर मनुष्य जगलमें अकेला रहनेका कितना 
मो अभ्यात क्‍यों ने करे पर अन्तमें उतकी प्रकृति मनुष्य जातिके ही साइ-- 
चर्यकी तलाश करती है। समान रन-सहन, समान आदतें, समान भाषा 
और शरीरका समान ग्चनाके कारण सजातीय साहचयेकी तलाश्की इृत्ति 
हम जीवमान्रम देखते हैं। फिर भी मनुष्यके सिवाय किसी सी जीबबग या 
देहधारी बगको _हम समाजका नाम नहीं देते। बह बसे समुदाय या गण भले 
ही कष्ट जाय किन्तु समाज होनेकी पात्रता तो मनुष्य जातिमे हो है। और 
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उसका कारण यह है कि भनुष्यमें ऐसी बुद्धि-शक्ति और विवेक-शक्तिक्ा बीज है 
कि वह अपना रहन-सहन, वेश-भूषा, माषा, खान-पान और अन्य संस्कारोंका परि- 
बर्तन कर सकता है, अभ्यास कर सकता है | मनुष्य जब चाहे तब प्रयत्नरा दूसरी 
भाषा सीख सकता है ओर अन्य-माषा भाषी छोगोंके साथ सरलतासे घुल-मिलछ जाता 
है। वेश-भूषा ओर खान पान बदल कर या बिना बदले उदारताका अभ्यास करके 
भिन्न प्रकारके वेश-भूषा और खान-पानवाले मनुष्योंके साथ बस कर सरबतासे 
जिंदगी बिता सकता हे | दूसरोका जो अच्छा हो उसे लेनेमें और अपना जो 
अच्छा ह। उसे दूसरोंको देनेमें सिफ मनुष्य प्राणी ही गौरवका अनुभव करता 
'है। भिन्न देश, भिन्न रग और भिन्न संस्कारवाली मानव-प्रजाके साथ वेचऊ 
मनुष्य ही एकता सिद्ध करके उसे विक्रसित कर सकता है। इसी शक्तिके 
कारण मनुष्यका वर्ग समाज नामके योग्य हुआ & । 

मनुष्य जहा कहीं होगा किसी न किसी समाजका अग होकर 'हेगा। वह 
जिस समाजका अंग होगा उस समाजक्रे ऊपर उतके अच्छे बुरे संस्कारका 
अमर होगा ही | यदि एक मनुष्य बीड़ी पीता होगा तो बह अपने आसपासक्रे 
लोगोंमे बीड़ीकी तलप ( तड़प ) जागरित करके उस व्यसनका बाताबरण खडा 
करेगा । अफीम खानेबाला चौनी अपने समाजमे उसीकी गवचि बढावेगा । 
यदि कोई बस्तुत; शिक्षित होगा तो बह अपने समाजमें शिक्षाका वातावरण 
जाने अनजाने खडा करेमा । इसी प्रकारसे समस्त समाजमें या उसके 
अधिकाशमें जो स्खूम और संम्कार रूढ हो गये द्वोते हैं-चाहे थे इष्ट हो या 
अनिष्ट, उन रस्मों और संस्कारोंसे उस समाजके अंगभूत व्यक्तिके लिए मुक्त 
रहना अशक्य नहीं तो दुःशक्य तो होता हीं है| तार या टिकट आफिसमे 
काम करनेवालॉपें अथब्ा स्टेशनके कर्मचारियोंके बीचर्म एकाध व्यक्ति ऐसा 
जाकर रहे जो रिश्वतसे नफरत करता हो, इतना ही नहीं किन्तु कितनी ही 
रिश्वतकी लालच उसके सामने क्‍यों न दिखाई जाय फिर भी जो उसका 
शिकार बनना न चाहता हो, तो ऐसे रुच्चे व्यक्तिको शेष सब रिश्वतखोर 
“वगेकी ओरसे बडा भारी ब्ञास होगा | क्योंकि वह स्वयं रिश्वत नहीं लेगा, 
इसका मतलब यह है कि वह स्व॒भावतः दूसरे रिश्वतखोंरोंका बिरोध करेगा 
ओर इसका फल यह होगा कि दूसरे छोग एक साथ इस प्रयत्नमें लग जायेंगे 
कि या तो वह रिह्वत ले या उन सबके द्वारा परेशान हो। यदि उक्त सच्चा 
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व्यक्ति अताधारण साहइसी और बुद्धिमान न हो तो बह इतना ही करेगा कि 
दूसरोके रिह्वत छेने पर तटत्य रह जायगा, बिरोध नहीं करेगा | ऐसा होने 
पर ही उसकी गाड़ी उन सबके बीच चछ सकेगी । इसी न्यायसे हमारे 
देशी आई० सी० एसॉंको परदेशियोंके बीच बहुत बार बहुत अनिष्ट सहना 
पड़ता है। तब ऐसे अनिष्ठोंस समाजकों बचानेके लिए. समाजके नायक 
या राजशासन करनेवाले कायदे कानून बनाते हैं या नीति-नियमोंका सजनः 
करते हैं। किसी समय बड़ी उम्र तक कन्याओंकों अविवाहित रखनेमें अमुक 
अनिष्ट समाजको प्रतीत हुआ, तो स्मृतिशासत्रमँ नियम बनाया गया कि आठ 
या नव वर्षकी कन्या जब तक गोरी हो, शादी कर देना धमम है। इस नियमका 
उल्लेघन करनेवाला कन्याका पिता और कन्या दोनों समाजमें निन्दित होते थे | 
उस भयसे समाजमे बाल-विवाहकी प्रथा चल पडी । और जब इस नातिके 
अनुसरणमे अधिक अनिष्ट होने लगा तब समाजके नायकों ओर राजकतौओंके 
लिए दूसरा नियम बनाना आवश्यक हो गया । अब चौदह या सोलह वर्षसे कम 
उम्रमे कन्याक्रा ब्याह करते हुए. छोग शिक्षितोंद्वारा की जानेबाली निन्दासे 
डरते हैं या राज्यके दण्ड भयसे नियमका पालन करते हैं। एक कजदार व्यक्ति 
अपना कर्ज चुकानेके लिए तत्पर रहता है, यद्द इस लिए, कि यदि बह कर्ज 
नहीं चुका देगा तो उसकी शाख-प्रतिष्ठा चछी जायगी, और यदि शाख चछी 
गई तो कोई उसे कर्ज नहीं देगा ओर ऐसा होनेसे उसके व्यापारमें हानि होगी + 
इस तरह यदि देखा जाय तो प्रतीत होगा कि समाजके प्रचलित समी निय- 
मोका पालन लोग भय या स्वार्थवश करते हैं। यदि किसी कार्यके करने या न 
करनेमे भय या लछाऊछच न हो तो उस कार्यकों करने या न करनेताले कितने 
' होंगे, यह एक बड़ा प्रश्न हे। कन्या मी पुश्रके ही समान संतति है, इसलिए 
उसका पुत्रके समान हके होना चाहिए, ऐसा समझ कर उसे दद्देज देनेबाले 
माता-पिताओंकी अपेक्षा एसे मातापिताओंकी सेख्या अधिक मिलेगी जो यही 
समझ कर दहेज देते हैं कि यदि उचित दद्देज नहीं दिया जायगा तो कन्याके- 
लिए. अच्छा घर मिलना मुश्किल हो जायगा या प्रतिष्ठाकी हानि होनेसे 
अपने पुत्रोकी अच्छे घरकी कन्या नहीं मिलेगी। यही भव या सवा 
प्रायः संतानकी शिक्षाके विषयमें मी कार्य करता है। यही कारण है 
कि अक्त उद्देश्यकी सिद्धि होने पर छड़का या छड़की योग्य होने पर 
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मी उनकी शिक्षा समाप्त कर दो जाती है । क्‍यों कि वह शिक्षा 
शिक्षाके लिए नहीं दी जाती थी | यही बात कितने ह्टी समाजोंके 
युनविव्ाहके प्रतिबन्धके विषयमें मी देखी जाती है | जिस समाजमें 
चुनविवाह नहीं होते उसमे मी अनेक ज्ञी-पुरुष ऐसा स्पष्ट माननेवाले होते हैं कि 
£ बलात्कारसे वेधव्य ! धर्म नहीं है, फिर भी यदि उनकी छोटी बहन या पुत्री 
विधवा हो जाती है तो उसकी इच्छा होनेपर भी उसका पुनविवाह कर देनेको 
बे तैयार नहीं होते । प्रायः ऐसा भी होता है कि वें पुनर्विवाहके विरुद्ध 
अनिच्छासे मी चौकी करने लग जाते हैं | बलात्कारसे ब्रह्मनर्यकी इस नीतिके 
पीछे भय ओर स्वार्थंकों छोड़कर अन्य कुछ भी हेतु नहीं होता | ग्हस्थकी बात 
जाने दें। त्यागी या गुरु माने जानेबाले वर्गकी भीतरी बात देखे तो प्रतीत 
होगा कि उनके भी अधिकांश नीति-नियम और व्यवहार भय या ख्ार्थस 
प्रेरित द्वोते हैं । किसी त्यागीके शि“य दुराचारी हो जायें या स्वयं गुरू ही 
भ्रष्ट हो जाय तो उन शिष्योकरा वह गुरु, शिष्पोंकी वृत्तिमें सुधार हुआ है या 
नहीं यह बिना देखे ही, उन्हें पशावारी रखनेका पूर्ण प्रयत्न करेगा। क्‍यों कि उसे 
शिष्योंकी श्रष्टटाके कारण अपनी प्रतिष्ठाकी हानिका भय रहता है। आचार्यके 
अष्ट होनेपर भी उसके साप्रदायिक अनुयायी उसे पदशभ्रष्ट कर्नेम हिचकिचाते 
हैं। इतना ही नहों किन्तु उसपर बलात्कार ब्रह्मचर्य थोप देते हैं । क्यों कि 
उन्हें अपने सप्रदायकी प्रतिष्ठाकी हानिका डर रहता है। पुष्टिमार्गी आचार्यका 
पुनः पुनः स्नान और जैनवर्मके साधुका सर्वथा अस्नान यह अक्सर 
सामाजिक भयग्रके कारण ही होता है। मौलवीके गीतापाठमें और पंडिनके 
कुरान पाठमें सी सामाजिक भय ही प्राय: बाघक होता है । इन सामाजिक 
नीति-नियमों और रीति-एमोंके पीछे प्रायः भय और स्वार्थ ही होते हैं । 
भय ओर स्वा्थसे अनुप्ठित नीत्ति-नियम सर्वथा त्याज्य निकम्मे ही हैं या उनके 
बिना भी चल सकता है, यह प्रतिपांदन करनेका यहाँ अभिप्राय नहीं है। 
यहाँ तो इतना द्ो बताना अमिप्रेत है कि धर्म और नीतिमें फके है। 

जो बन्धन या कर्तव्य, भय या स्वार्थमूछक होता है, वह है नीति | किन्तु 
जो कर्तव्य, भय या स्वार्थभूलक न होकर शुद्ध कर्तव्यके तौरपर होता है और 
जो सिर्फ उसकी योग्यताके ऊपर हीं अबलम्बित होता है, वह है धरम । नीति 
ओर धमके बीचका यह फर्क ठुचछ नहीं है| यदि हम तनिक गहराईसे सोचें तो 
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यह शुपष्ठ प्रतीत होगा कि नीति समाजके घारण और घुष्टिके लिए आवश्यक 
होनेपर मी उससे समाजका संशोधन नहीं होता । संशोधन अर्थात्‌ शुद्धि, और 
आुद्धि ही सच्चा विक्रात है | यदि यह धारणा वास्तविक हो तो कहना 
चाहिए कि वैसा विकांस धर्मके बिना नहीं हो सक्रता। जिस समाजमें उक्त धर्मका 
जितने अंशमे अधिक पालन होता हो वह समाज उतने अंशमें उच्चतर है। 
'इस बस्तुकों स्पष्ट करनेके लिए कुछ दृष्टांतोपर बिचार किया जाय | 


दो व्यक्तियोंको कब्पनामे रखा जाय । उनमेंसे एक तो टिकट मास्थर है जो 
अपना हिसाब संपूण सावधानीपूर्वक रखता है और रेल्बे-विभागको एक पाईका 
भा नुकसान न हो इसका ध्यान रखता हे | बह इसलिए कि यदि भूल होगी तो 
बह दडित होगा, और नोकरीसे भी बरखास्‍्त किया जायगा। इतना सावधान भी 
बह यदि दूसरा भय न हो तो सुसाफिरोंके पाससे रिश्वत लेनेस नहीं चूकता | 
किन्तु हमारो कल्पनाका दूसस स्टेशन मास्टर रिश्वत लेनेका ओर उसके हजम 
हो जानेका कितना हो अनुकूल प्रसंग क्‍यों न हो, रिश्वत नहीं लेता और 
रित्रत-खोरीके बातावरणकों भी पसंद नहीं करता । इसी प्रकार एक 
त्यागी व्यक्ति खुले तौरस पैसे लेनेमे और अपने पास रखनेमें अकिद्वन 
अतका भग मानकर पैसे नहीं लेता और न अपने पास संग्रह करता 
है । फिर भी यदि वह्तुतः उसके मनमें आकिश्वन्य भावकों जाग्रति 
नहीं हुई दोगी अर्थात्‌ लोभका संस्कार नष्ट नहीं हुआ होगा, तो बह 
धनिक शिष्योंका सप्रह करके अमियान करेगा और उससे मानो वह स्वयं 
धनवान्‌ हो गया हो, इम प्रकार दूमरोंसे अपनेको उन्नत मानता हुआ अपने 
गौरबपूर्ण अहंपनका ग्रदशन करेगा | जब कि दूसरा यंदि बह सच्चा त्यागी 
होगा तो मालिक बनकर रुपये अपने पास रखेगा ही नहीं और यदि रखेगा 
तो उसके मनमें अभिमान या अपने स्वामित्वका गौरब तनिकर मी न होगा। 
यद्यपि वह अनेक धनिकोंके बीचमें रहता होगा, और अनेक धनिक्र उसकी 
सेत्रा करत होंगे फिर भी उसका उसे अमिमान नहीं होगा या उनके कारण 
अपनेको दूसरोंते उन्नत भी नहीं मानेगा । इस प्रकार यदि किसी समाजमे 
केबल नैतिक दृष्टिसे त्यागी वर्ग होगा तो परिणामतः बह समाज उन्नत या झुद्ध 
नहीं हो सकृता, क्योंकि उत समाजम त्यागीके वेशमें मोगोंका सेवन इस 
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प्रकार होगा जिससे व्यागका पान भी माना जाय और भोगोंका सेवन मी पुष्ठ 
हो। ऐसी स्थितिमें त्यागी वर्गमे गहस्थोंकी तरह खुले तौरपर घन संग्रहकी स्पधो 
नहीं होनेपर मी दूसरेकी अपेक्षा अपने पास अधिक धनिक शिष्योंकों फुसछाकर 
समझाकर फैंसाकर अपना कर रखनेकी गूढ स्पर्धा तो अवश्य होगी। और 
ऐसी सोम पढ़कर वे जानमे या अनजानमें समाजकी सेवा करनेके बजाय 
कु-सेचा ही अधिक करेगे। इसके विपरीत समाजमें यद धामिक 
इृष्टिसे त्यागीवर्ग दोगा तो उसमें न होगी पैसे संग्रहकी स्पर्धा और 
न होगी धनिक दिष्योंकों अपने ही बनाकर रखनेकी फिक्र | अर्थात्‌ वह 
शिष्य-संग्रह या शिष्य-प रबारके विषयमें अत्यन्त निश्चिन्त होगा और इस 
प्रकार सिर्फ अपने सामाजिक कर्तेव्योंमें ही प्रसन्नताका छाभ करेगा | ऐसे बगेके 
दो ध्यागियोंके बीच न होगी स्पर्धा और न होगा क्लेश | इसी प्रकार जिस 
समाजमें वे रहते होंगे उसमें भी कोई क्लेशका प्ररंग उपस्थित्त न होगा | इस 
प्रकार हम इस नतीजेपर पहुँचते हैं कि किसी समाजमें नैतिक दृष्टिसे कितने ही 
त्यागी क्‍यों न हों फिर मी उनसे उस समाजका कल्याण न होकर अकल्याण॑ दी 
अधिक होगा । इतके विपरीत किसी समाजमें धामिक दृष्टिसे सिर्फ एक ही त्यागी 
क्यो न हो फिर मी वह अकेला ही समाजकी छुद्धि अत्यधिक माज्ञार्स करेगा | 

एक दूसरा इशन्त ले। एक सन्यासी भोग-वासनाका अविर्भाव होने पर भी 
समाजमें अपयशके भयसे बाह्य रूपसे त्यागी रहकर भी अनाचारका सेवन 
करता रहता है । जब कि दूसरा त्यागी वैसी बासनाके प्रकट होने पर यदि उसका 
दमन नहीं कर सकता तो चाहे कितना भी अपयश और तिरस्कार क्‍यों न हो 
फिर भी स्पष्ट रूपसे गहस्थ हो जाता है | विचार करनेसे उस नैतिक दृष्टिसे रहे 
हुए त्यागीकी अपेक्षा यह भोगी त्यागी द्वी समाजकी शुद्धिका अधिक रक्षक है + 
क्योंकि प्रथमने मयका पराजय नहीं किया जब कि दूसरेने भदको पराजित 
करके आन्तर और बाह्मक्रा ऐक्य सिद्ध करके नोति और धर्म दोनोंका पालन 
किया है। इतनी लम्बी चर्चाते यह स्पष्ट हो गया है कि समाजकी सच्ची शुद्धि 
और सच्चे विकासके लिए. धर्मक्ो ही अर्थात्‌ निर्मम निःस्वार्थ और शानपूर्ण 
कर्तव्यकी ही आवश्यकता है। अब हमें देखना चाहिए कि विश्वर्मे बर्तमान 
कौनवे पंथ, संप्रदाय या धर्म ऐसे हैं जो यह दावा कर सकते हों. कि हमने ही 
मात्र धर्कका पाछन करके समाजकी अधिक सुशुद्धि की है | 
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इसका उत्तर धष्ट हे और बह यह कि विश्व ऐसा एक भी पंथ, संधदाये 
या धर्म नहीं जिसने मात्र धमका ही आचरण किया हो और उसके द्वारा 
समा ज्की केबछ शुद्धि ही की हो | यदि कोई संप्रदाय या पंथ अपनेमें होने- 
वाली कुछ तत्यनिष्ठ घामिक व्यक्तियोंका निर्देश करके समाजकी शुद्धि सिद्ध 
करनेका दावा करता है तो वैसा दावा दूसरा विरोधी पंथ भी कर सकता है । 
क्योंकि प्रत्येक फ्थमें कम या अधिक संख्यक ऐसे सच्चे त्यागी व्यक्तियोंके 
होनेका इतिहास हमारे समक्ष मौजूद है। घर्मके तथाकथित बाहारूपोंके आधारसे 
हो समाजको माप कर किसी पंथकों धार्मिक होनेका प्रमाणपत्र नहों दिया 
जा सकता | क्‍योंकि बाह्य रूपोंमें परस्पर इतना विरोध होता है कि यदि 
उसीके आधारसे घार्मिकताका प्रमाण॑पत्र दे दिया जाय तो या तो सभी पंथोंको 
घामिक कहना होगा या समीको अधार्मसिक । 


उदाहरणके तौरपर कोई पंथ मदिर और मूर्तिपूजाके अपने प्रचारका 
निर्देश करके ऐसा कहे कि उसने उसके प्रचारके द्वारा जनसमाजकों 
इंश्वकों पहचाननेमे या उसकी उपासनामे. पर्यापत सहायता देकर 
समाजमें शुद्धि सिद्ध की है, तो इसके विपरीत उसका विरोधी दूसरा 
पंथ यद कहनेके लिए तैयार है कि उसने भी मंदिर और मूतिके 
ध्वसके द्वारा समाजमें शुद्धि सिद्ध की है | क्योंकि मंदिर और 
मू्ियोंकी लेकर जो बहमोंका साम्राज्य, आल्स्य और दंभकी जृद्धि हो 
रही थी उसे मंदिर और मू्िका विरोध करके कुछ मान्नार्मे रोक 
दिया गया है । एक पंथ जो तीथेस्थानकी महिमा गाता और बढ़ाता हो 
वह शारीरिक शुद्धिद्वारा मानसिक शुद्धि होती है, ऐसी दलीलढके खद्दारें 
अपनी प्रइ॒क्तिको समाज-कल्याणकारी सिद्ध कर छघकता है, जब कि उसका 
विरोधी दूसरा पंथ स्नान-नियस्थणके अपने कार्यको समाज-कल्याण- 
कारी साबित करनेके लिए ऐसी दलील दे सकता हे कि याहा स्नानके 
महक््वमें फैंसनेवाले लोगोंको उस रास्तेसे हटाकर आन्‍्तरिक झुद्धि- 
की ओर ले जानेके लिए स्नानका नियन्त्रण करना हो शितावह है । एक पंथ 
कंठी बंधाकर और दुसरा उसे तुड़वाकर समाजकल्याणका दावा कर सकता 
है। इस तरद घमके बाह्य रूपके आधारपर जो प्रायः परल्पर ब्रिरोधी होतेह 

्‌ 
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यह निश्चित नहीं किया जा सकता कि अमुक पंथ ही सब्चा घामिक है और 
उतीने समाजमें सच्ची शुद्धि की है। 


फिर क्या ऐसी कोई भूमिका है जो सर्वसामान्य हो और जिसके आधारपर 
निर्विबाद रूपसे यह कटद्दा जा सके कि बाह्यरूप कैसा भी क्‍यों न हो किन्तु 
यदि बह बस्तु विद्यमान है तो उससे समाजका ऐकान्तिक कल्याण ही होगा 
और बह वस्तु जिस पंथ, जाति या व्यक्तिमें जितने अंशमें ज्यादह होगी उतने 
अंदार्मे उस जाति पन्य या व्यक्तिसे समाजका अधिक कब्याण ही किया हे ! 
बस्तुतः ऐसी वस्तु है और बह ऊपरकी चर्चासे रप्ट भी हो गई है। वह है मिर्मयता, 
मिर्लेपता और विवेक | व्यक्ति या पथके जीबनमें यह है या नहीं यह अत्यंत 
सरलतासे जाना जा सकता है । जैसा मानना वैसा ही कहना और कहनेसे बिप 
रीत नहीं चछना अथवा जैसा करना वैसा ही कहना--यह तत्त्व यदि जीवनमें है 
तो निमयता मी है । ऐसी निर्भयताकों घारण करनेबाला नौकर सेठमे डर 
कर किसी बातकों नहीं छुपाश्गा और कैसा मी जोखिम सिरपर लेनेको 
तैथार रहेगा , कोई भी भक्त गहस्थ अपने बडप्पनकी हानिके भयसे ब्मंगुरुके 
सामने अथवा कहीं भी दोषोंको छिपानेका अथवा बडप्पनका मिथ्या दिखावा 
करनेका ढोंग करनेके बजाय जो कुछ सच होगा उसे प्रकट कर देगा। कोई 
भी धमंगुरु यदि बह निर्भय होगा तो अपना पाप तनिक भी गुप्त नहीं रखेगा । 
इसी प्रकार जो निर्तभ होगा वह अपना जीवन बिछकुल सादा बनावेगा ) 
निर्छोम पंचथके ऊपर बहुमूल्य कपड़ों या गहनोंका भार नहीं होगा। यदि किसी 
पंथमें निर्लेफता होगी, तो वह अपनी समग्र शक्तियोँ एकाग्र करके दूसरोंकी 
सेवा लेकर ही संतुष्ट नहीं होगा । यदि विवेक होगा तो उस व्यक्ति या पंथका 
किसीके साथ क्लेश होनेका कोई कारण ही नहीं रहेगा । बढ तो अपनी शक्ति 
और संपत्तिका सहुपयोग करके ही दूसरोंके दृदयकों जीतेगा। विवेक जहाँ 
होता है वहाँ कलेश नहीं होता और जहाँ क्लेश होता है वहाँ विवेक नहीं होता । 
इस प्रकार हम किसी व्यक्ति या पंथंम घमं है या नहीं, यह 
सरलछतासे जान सकते हैं और उक्त कसौटीसे जाँच कर निश्चित कर सकते हैं 
कि अमुक व्यक्ति या पंथ समाजके कल्याणके लिए है या नहीं । 


जातिमें महाजन पंच, पथमें उसके नेता और समस्त प्रजामें शासनकर्तो 
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नीतिका निर्माणे करते हैं, देशक्ाछानुवार उसमें परिवर्तन करते हैं और 
उसका पाछन करवाते हैं। फिर भी सम्राजकी झुद्धिका कार्य अवशिष्ट रह जाता 
है। यह कार्य कोई महाजन, पंडित या राजा सिर्फ अपने पदके कारण 
सिद्ध नहीं कर सकता | जब कि यही कार मुख्य है, और यही कार्य करना 
परमात्माका सन्देश है। जिस व्यक्तिकों हस कार्यकी लगन हो उसे दुसरोको 
उपदेश देनेकी बजाय अपने जौवनमें ही घमं छाना चाहिए। यदि जीवनमें 
'र्मका प्रवेश हुआ तो उतने अंशर्मे उसका जीवन समाजकी शुद्धि सिद्ध करेगा, 
फिर भले ही बह दूसरींकों शुद्ध होनेका उपदेश वचन या लेखनसे न देता 
हो | समांजकी शुद्धि जीवन-गद्धिमें समाविष्ट है और जीवन-शुद्धि ही धर्मका 
साध्य है। इसलिए यदि हमें समाज और अपने जीवनको नीरोग रखना है 
तो स्वयं अपनेमें उक्त घम है या नहीं, और है तो कितनी मात्नामें, इसका 
निरीक्षण करना चाहिए | धामिक माने जानेबाले प्चके दिनोंमें यदि अपना 
निरीक्षण करनेकी आदत डाली जाय तो वह सदेबके लिए स्थायी 
होगी और ऐसा होनेसे हमारे सामने उपस्थित विशाल समान और साष्ट्के 
धटकके रुपमें हमने मी अपना कुछ हित्सा अदा किया है, ऐसा कहा जायगा। 


[ परयुषण-व्य|ख्यानमाछा, बम्बई १९३२। अनु ०-प्रो ० दर्सुख भाई ] 
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साम्प्रदायिक दृष्टि और सत्य दृष्टिका क्‍या अर्थ है, इन दोनोंके बीचम क्या 
भेद है और साम्प्रदायिक दुष्टिके स्थानमें सत्य दृष्टिके शिक्षण पॉषण और 
विकासकी कितनी आवश्यकता है, यह सब शिक्षितोंके लिए. जानना अत्या- 
वश्यक है | शिक्षित ही सामान्य छोकबगेके प्रतिनिधि होनेके कारण मार्गदशक 
बन सकते हैं । यदि वे इसका यथार्थ एवं असाधारण ज्ञान रखते हों तो 
अशिक्षित और अद्धृंशिक्षित जनबर्गको विश्वकी, राष्ट्रकी और जातिकी एकताकी 
ओर अपने असाधारण प्रयल्नसे ले आ सकते हैं और अयोग्य मार्गसे उनकी 
चित्तज्ृत्तिको पराइभुख करके योग्य दिशाकी ओर प्रवृत्त कर सकते हैं। 


बेक्टिरिया जैसे सूक्षतम जन्तुओं और इतर प्राणियोमें भी अभेदकी भूमिका 
है; किन्तु वह आदश नहीं है क्योंकि यह भूमिका ज्ञान अथवा बुद्धिसाधित नहीं, 
अज्ञानमूलक है। इसमें भेदके ज्ञाना अमाव तो है पर अमेदका शान नहीं 
है। मनुष्यत्वका आदर अभेदका है किन्तु वह अभेद शानमूलक है । बुद्धि, 
बिचार और समझपूर्वक अनुभवगम्य एकता ही मनुष्यत्वका शुद्ध आदश है । 
मेदोंकी विविधताओंका भान दोनेपर भी उससे ऊपर उठकर जितने अशमें दृष्टि 
अमेद, एकता या समस्धयकोी अनुभवगम्य कर सकेगी उतने अंशमें कहा 
जाएग़ा कि वह मनुष्यत्तके आदशके नजदीक पहुँची । इस आदर्श केव्छ 
आध्यात्मिकता ही नहीं किन्तु शुद्ध एवं सुखाबह व्यावहारिकताका भी 
सामंजस्य है । प्राणिमात्रके प्रति आत्मौपम्यकी दृष्टि, समग्र विश्वमें परस्पर 
आतृमाव ओर विश्व॒द्ध राष्ट्रीयता, ये सभी उक्त आदर्शके जुदे जुदे और मिन्न 
मिन्न कक्षाबाले स्वरूप हैं, अंग हैं ) 

झइईकार, अजशञान ओर विपरीत समझसे मनुष्य-जातिने आदर्शको छोड़कर 
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केबल उन्मागेक़ा अवल्य्बन ही नहीं किया है किन्तु बहुत-सी बातोंमें तो प्रतीत 
होता है कि उसने अपने आदर्शको चकनाचूर कर डाला है। देशमेद, जातिमेद, 
भआाषाभेद, आचारभेद और संस्कारमेद, ऐसे अन्य अनेक मेदोंकी माव- 
नाओंको प्रमाणैसे अधिक आश्रय देकर उसने एकताके साधनकी कितनी हत्या कर 
डाली है, यह मनुष्य जातिके इतिहासके अभ्यासियोंसे कहनेकी अवश्यकंता 
नहीं | इममें जाने अनजाने साम्प्रदायिक भेद बुरी ठरहसे किस प्रकार घर 
कर लेता है, उससे व्यक्तिगत, सामाजिक, धार्मिक और राष्ट्रीय दृष्टिस कैसे 
कैसे बुरे परिणाम होते हैं और उन परिणामोंसे बचनेके लिए किस दृष्टिकी 
आवश्यकता है इसकी चर्चा कर लेना आवश्यक जान पड़ता है । 


अन्य पथों और संप्रदायोंका संस्कार रखनेवाले इतर व्यक्तियोंका मुझे चाहे 
जितना अनुभव हो फिर भी बह स्वपंथ और स्वानुभवकी दृष्टिस धुँधला ही होगा, 
अतएब॒ मैं यद्यपि यदाँपर जैन पथ या जैन संप्रदायको लक्ष्य करके स्वानुभूत जैसा 
'चित्र खींचता हूँ किन्तु प्रत्येक पाठक उसे अपना ही चित्र मान कर, उसकी 
भिन्न भिन्न घटनाओंको अपनी अनुभूत घटनाओंके साथ तुलना करके इस चित्रको 
साधारण रूप दे तो प्रस्तुत चर्चाफे समझनेमें बहुत सरलता हो सकती है । 


जन्मके प्रारम्मिक कालमें जब एक बालक मौंकी गोदमें क्रीड़ा करता है तभीसे 
चह स्तनपान और बाल-जगतके अवलोकनके साथ साथ अनजाने ही साम्प्र- 
दायिक सस्कार संग्रह करने लगता है। थोड़ी-सी बड़ी अवस्था होनेपर वे 
संस्कार जय जय ?”' “ राम ” * भगवान्‌ ” आदि सरब् राब्दोमें व्यक्त होते 
है। मो बाप आदि बालकसे धर्म-शब्दका उच्चारण करवाते हैं। बालक भी 
अनुकरण करता है। फिर उसकी ग्रहण और उच्चारण शक्तिके बढते ही 
उममे “ जैनधर्म ” आदि शब्द उच्चारण करवाये जाते हैं। थोड़े ही समयमें 
आलरूक अपनेको अमुक्र धर्मका कहने छगता है । उस समय उसके हृदयमें धर्म, 
पंथ या संप्रदायकी कोई स्पष्ट कल्पना नहीं होती, फिर भी वह परपरासे प्रात 
संस्कारोंसे अपनेको अमुझ धर्म अथवा अमुक संप्रदायका मानने छगता है | 
और थोड़ी बड़ी अवस्था होने पर उसके माता-पिता, पितामहादि यदि जैम हों 
तो बालकको यह समझनेका प्रयत्न करते हैं कि हम जैन कहलाते हैं। अवस्था, 
अवलोकन और जिशासाकी साथ ही साथ वृद्धि होती है । पिता पितामहादि 
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उसके संतोषाथ कहते जाते हैं कि चींटी नहीं मारनी चाहिए, बिना छाना हुआ 
पानी नहीं पीना चाहिए, अधिक पानी न ढोलना चाहिए-क्योंकि हम जेनः 
कहलाते हैं । इतने शिक्षणसे किशोर-मानस इतना ही सीख सकता है कि अमुक 
नियमोंका पालन करना ही जैनधर्म है । वह किशोर अपने शुझुजनोंके साथ 
धर्मस्थानोंमें जाता है या घरपर ही धर्मगुरओंका दर्शन करता है । तब ये 
धमंगुद कहलाते हैं, जैनगुरु ऐसे होते हैं, इनकी ऐसी वेश-भूषा होती है, 
इनको इस प्रकार प्रणाम करन। चाहिए. आदि विधियों जान लेता है । अब तक 
तो उसने केबल जैनधर्म जैसे साधारण शब्द ही ग्रहण किये थे, उनका अथे भी 
उसने आसपासके वबाताबरणंसे साधारण रूपसे ग्रहण किया या, अब कुछ 
बुद्धि होनेके साथ ही उसका शिक्षण अन्य दिशाकी ओर चछा जाता है । 
घर्मगुरु यदि स्थानकवासी हो तो उसे ऐसी शिक्षा मिलती है कि जो सेंह- 
पत्ती बॉधते है, जो अमुक प्रकार्के आचारका पालन करते हैं वे ही सच्चे 
जैन गुरु हैं। बालक इतने शिक्षणके पश्चात्‌ आगे बढेता है। धमम-पुस्तकोंको 
पढते समय पढ़ता है कि अमुक पुस्तकें ही जेनशाश्र हैं और ये ही रुच्चे 
धर्शास््र हैं । 


इसी प्रकार बह भिन्न भिन्न क्रियाकांड, उपासना और आचार जो उसके 
आसपास प्रचलित होते हैं उनको ही जन क्रिया, जैन उपासना और जैन 
आचार कहने लगता है और क्रमशः उसके हृदयमें इन संस्कारोकी पुष्टि होने 
लगती है कि जैन गुरु तो जैसे मैंने देखे हैं वैसे ही है, अन्य नहीं । जैन क्रिया, 
जैन उपासना और जैन भाचार जैसे मैं मानता हूँ वे ही हैं, अन्य नहीं। इस 
प्रकार धर्मी और जैनधर्म आदि महत्वपूर्ण शब्दोंके भाव उसके मनमें बहुत ही 
सकीणे रूपमें चित्रित हो जाते हैं ओर उमरकी बृद्धिके साथ साथ उसके 
सामने एक नया चित्र खडा होता है कि जनधर्म ही सत्य है, अन्य सभी धर्म 
असत्य एबं सत्यसे पराइमुख हैं और जैनधर्म मी उसके लिए उसकी जन्मभूमिमे 
प्रचछित सम्प्रदायसे अधिक कुछ नहीं होता । 

आगे जब यह किशोर तरुण होकर जिशासाके वेगमे अन्य प्रकारके धर्मगुरु, 


अन्य अकारके धर्मशास्त्र, अन्य प्रकारके घमस्थान और अन्य प्रकारके क्रियाकाड- 
उपासना आदि देखता है, उनके विषयमें जानता दे तब उसृके सामने बढ़ी 


सम्पमदाय और सत्य बडे 


उलझन खड़ी हो जाती है। इस प्रकारकी उलझनमें उसने यह पहला ही कदम 
रखा है । उसको ऐसा प्रतीत होता है कि मेरे द्वारा स्वीकृत पंथकी अपेक्षा 
ये सभी भिन्न प्रकारके हैं। इन सबको जैनघर्मकी कोटिमें परिगण्मित कर 
सकते हैं या नहीं ! साधारणतः ऐसी दुविधाका समाधान अयोग्य रीतिसे 
होता है। साम्प्रदायिक शिक्षणके द्वारा हृदयमें ये मावनाएँ बलात्‌ भरी जाती 
हैं कि अमुक ही मौलिक जैन हैं, अन्य नहीं । इनके अतिरिक्त अन्य असली 
जैन नहीं हैं किन्तु विकृृत हैं। फिर तरुणकी जिशासा उत्तरोत्तर बलवती होती 
जाती है। बह पूछता है कि अमुक ही मौलिक हैं और अन्य नहीं, हसका क्‍या 
कारण है ! प्रथम उसने मूति एवं मन्दिरोंकों धर्म-कोटिमें नहीं गिना था । पर 
अब तो बह प्रश्न करता है कि इन सबको और प्रथमकी अपेक्षा शात अन्य 
शास्त्रोंको भी जैन-शास्तरोंकी कोटिमें क्‍यों नहीं गिना जाए १ अब तो 
बह देहात या ग्रामबासी मिटकर नगरवासी बन जाता है और वहाँ बह 
स्थानकवासीके उपरात इवेतांबर मूतिपजक-परपराकी सभी विधियोंका निरीक्षण 
करके उसको भी जैनधर्मके प्रदेशमें परिगणित करना चाहता है और प्रथम अहण 
किये हुए शब्दोंके भावोंका विस्तार करता है। तत्पश्चात्‌ वह युवक बविद्यापीठ 
या अन्य स्थलोमें प्रथमतः अशात किसी तीसरे जैन पंथके विषयमें कुछ सुनता 
है, जानता है कि बस््रद्ित मुनि ही जैन गुरु कहलानेके अधिकारी हैं, वर्जोंसे 
परिवेष्टित नहीं । स्थानकवासी एवं श्वेताम्बरोंद्वारा स्वीकृत शाज् मूल जैन 
शास्त्र नहीं, ये तो बनाबटी ओर पीछेके हैं, सच्चे जेन शास्त्र सभी छुप्त हो गये 
हैं। फिर भी यदि मानना हो तो अमुक असुक आचार्योद्वारा निर्मित शास्त्र ही मूछ 
शास्र्रोके समकक्ष हो सकते हैं, अन्य नहीं । मूति माननी चाहिए किंतु नग्न 
प्रतिमा ही । जब वह युवक इस प्रकार प्रथम नहीं सुनी हुई बातोंको सुनता है 
या पढ़ता है, तब उसकी दुविधाका पार नहीं रहता । धर्मसे सम्बन्ध रखनेवाले 
जो जो शब्द उसके हृदयमें घर किये हुए थे उनके विरुद्ध यह नया शिक्षण 
उसे व्यग्र कर डाल्ता है | पर इस ब्यग्रतासे भी सत्य मा्गेकौ प्राप्ति नहीं होती । 
अंतमें वह प्राम हुए नबीन शिक्षणकों मिथ्या कहकर पुरातन पिता पिताम- 
हादिसे ग्रास परपरागत संस्कारोंका पोषक बन जाता है। अथवा प्रथमके 
संस्कारोंको एक ओर रखकर नवीन शिक्षणके अनुसार इन धामिक शब्दोंके 
अर्थकों पयोलोचना करता है। यह तो केबल जैनियोंके मुख्य तीन विरोधी 
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फिरकोंकी विरोधी म्ान्यताओंमं सीमाबद्ध रहनेबाले जैनघम सम्बन्धी शब्दों 
और संकेतोंकी बात हुईं | परतु अब वह चित्र अधिक विस्तृत होता है। अब 
बह बालक, किशोर, कुमार या कालेजका तइण मिटकर विश्वशालाका विद्यार्थी 
बनता है | उसके सामने अनेक पंथोंके अनेक रूपके धर्मगुरु, अनेक प्रकारके 
आचार और क्रियाकांड, अनेक प्रकारके पमेशासत्र और धार्मिक विचार उपस्थित 
होते हैं, इससे वह ओर अधिक उल्झनमे मैं पड़ जाता है। वह कहता है कि 
इन सबको धर्म-प्रदेशमें गिन सकते हैं या नहीं ! यदि ये घर्मकी उस कॉटिमें 
सम्मिलित नहीं हो सकते तो क्या कारण है? यदि गिन सकते हैं तो उनको 
कुलधर्म अर्थात्‌ प्रथमके जैन धमकी कोटिमें गिना जाए अथवा उससे हीन 
कोटिमें ! इम दुब्िधाका समाधान मी इजारोंमेंसे कोई एक ही कर पाता है। 
इस प्रकार जन्मसे लेकर बडी अवस्थायर्यत कुलपरपरासे प्राप्त साम्प्रदाधिक 
भावनाके परिणामस्वरूप मनुष्यजाति भिन्न भिन्न पथोंकी छावनियोंम एकब्रित 
होकर एक दूसरेके ऊपर नास्तिकता, धर्मभ्रष्टना मिथ्याहृष्ट, आदि धामिक 
लड़ाईकी तोपें चलाते हैं और आस्तिकता घमिकता एवं सभ्यन्दड्टि 
आदि सव्व मान्य शब्दोंके कबचसे अपनेको सुरक्षित बनानेका पूश प्रयत्न करने 
हैं। धर्म के इस युद्ध-क्षेत्रतों देखकर एक बिचारक चिननमें डूब जाता है और 
अपनी उलझनको अन्यके द्वारा मुलझवानेकी अपेक्षा स्वयं ही उसकी गहराईमें 
पैठनेका प्रयत्न करता है। बादमें तो वह विविध शास्ोंका अध्ययन करता है, 
उक्त सभी विबादग्रस्त प्रश्नोंका तटस्थ भावसे विचार करता है और उसके मनमें 
मनुष्यत्वके आदश ओर धर्मका परस्पर क्‍या सम्बन्ध है, यह विचार होते ही 
उसका सारा भ्रप्त दूर हो जाता है, उलझन अपने आप ही सुल्झ जाती ह और 
इस नवीन ज्योतिके प्रकाणमें वह साप्रदायिकता और सत्यका अतर समझ 
जाता है | तब वह देखता है कि सम्प्रदाय किसी एक व्यक्तिकी 
विशिष्ट साधनाका प्रतीक है। इसमें तो संप्रदायके मूल प्रब्तककी आत्मा 
प्रदर्शित होती है | बह आत्मा महान्‌ होनेपर मी अन्तत मर्यादित ही है। 
उसकी साधना तेजली होनेपर भी अन्य दूसरे प्रकाशोंकों अमिभूत या छुप 
नहीं कर सकती। यद्यपि उसकी साधनाके पीछे विद्यमान मूल प्रवतेकके उप- 
योगी अनुभव हैं, फिर भी वे अन्य साधकोंकी साधना एवं अनुभवोंको व्यर्थ 
और झनुफ्योगी सिद्ध नहीं कर सकते । वे तो केवल अपनी उपयोगिता सिद्ध 


सम्पराय और सत्य श्ष्ब 


करनेका ही बल रखते हैं। ऐसे व्यापक, निष्पक्ष और समन्वयगामी चिन्तम- 
प्रबाइमेंसे उसे ऐसी चाबी आ्रास हो जाती है कि अब वह सप्रदाय-संप्रदाय, पंथ-पंथ 
ओर फिरके-फिरकेके बीचके छोटे बड़े सभी मेदोंके विरोधकी ग्रन्थिको एकदम 
सुलझा लेता है। बादमें तो बह उन रवानुभूत सभी साम्प्रदायिक परिस्थितियोंमेंसे 
सिद्धान्तोंकी खोज लेता है और उसे ऐसा अनुभव होता है कि सप्रदायोंगें 
सत्य तो है कितु बह मर्यादित ही है। अन्य सम्प्रदायके सत््यके साथ एक सम्प्र- 
दायके सत्यका कोई विरोध नहीं तथा दोनों सम्प्रदायोंके आशिक सत्यका हतर 
तमाम संप्रदार्योंके आशिक सत्यके साथ मी कोई विरोध नहीं । ये सभी खंड 
सत्य एक महासत्यके अभिव्यक्त रूप हें। उसका मन यही कहता है कि किसी _ 
मातृभक्तकों अपनी माताकी उत्कृष्ट 3पामनाके लिए दुमरोंकी माताकी लघुताका 
ढिढोरा पीटना उचित नहीं है| स्वमाताकी पूज्यता दूसरोंकी माताकों गाली 
दिए बिना भी सिद्ध हो सकती है। इसी प्रकार अन्य सम्प्रदायोंके विधयमें 
तिरस्‍कार, क्षुद्रता अथब्रा दोष दर्शन किये बिना ही घ्वसप्रदायके प्रति पूर्ण 
सम्मान बुद्धिपूर्क प्रदर्शित किया जा सकता है| ऐसे विचार-प्रवाहोंके स्फुरित 
होते ही वह साम्प्रदायिक होनेपर भी असाम्प्रदायिक हो जाता है, पंथगामी 
होनेपर भी सत्यगामी बनता है, और मनष्यत्वके आदशके साथ पूर्ण रूपसे 
सम्बन्ध रखनेवाले घर्मपथके विषयमें विचार करता है । 

अब्च तो वह कुरान ओर पुराण दोनोंके साम्प्रदायिक अनुगामियोंके झगडोंको 
बाल-चेष्टा गिनता है ओर वेद, आगम, पिटक, अवेम्ता, बाइबिल आदि सभी 
धर्मग्रन्थोंमें दिखाई देनेबाले बिरोधोंका समाधान पा जाता है। उसके सामने 
विश्वकी एकता, राष्ट्रीय एकता, सामाजिक और धार्मिक एकताका रुपष्ट 
आदर्श उपल्थित होता है और दूसरोंको परस्पर विरोधी दिखाई देनेबाछे इन्हीं 
पंथोमेंसे उसे अभी तक साम्प्रदायिक बुद्धिसे आच्छादित एकताके पोषक 
नत्तोंक्रा ऐतिहासिक मर्म प्राप्त हो जाता है। यदि बह जन हो तो गीतामेंसे भी 


है | मुसलमान हो तो अवेस्ता और आगड़ 
प्राप्त करता है। जो धमंदृष्टि एक बार सकुमि 
गलियोंमेंसे कठिनाईसे गिरती पड़ती चली 
मनुष्य मात्रकी एकता सिद्ध करनेके पुण्येकाओ 








धर्म ओर पंथ 


प्रथम अर्थात्‌ धर्ममें अन्तदेशंन होता है। बह आत्माके अन्दरसे उत्न्न 
होता है वहीं श्थिर रहता है ओर मनुष्यको उसी ओर आक्ृृष्ट करता है | जब 
कि दूसरे अर्थात्‌ पंथमें बहिर्देशन होता है, बह बाह्य वातावरण तथा देखा- 
देखीस उत्पन्न होता है, इसलिए बाहरकी ओर आकृष्ट करता है और मनुष्य- 
को बाहरकी तरफ देखनेम उलझा रखता है | 


धर्म गुणजीबी ओर गुणावरूम्बी हैं। बह आत्माके गुर्णोपर रहता है | पथ 
रूपजीवी और रूपावरूम्बी है। उसका आधार बाह्य रूप रग और ऊपरी 
आडब्बर है। वह वेद, कपडोंका रग, पहननेकी रीति, पास रखनेके साधन 
तथा उपकरणोंकी ओर विशेष रुचि दिखलाता है तथा उन्हींका आग्रह 
करता है । 

घर्ममे एकता ओर अभेदके भाव उठते हैं और समानताकी तरगे उछलती 
हैं। पथमें भेद ओर विषमताकी दरारें पड़ती ओर बढती जाती हैं। धर्म 
मनुष्य दूसरोंके साथ भेदभाव भूछकर अमेदकी ओर झुकता है, दूसरेके दुःखमे 
अपना सुख भूल जाता है, या यों कहना चाहिए कि उसके मुख-दुःख कोई 
अलग वस्तु नहीं रहते। दूसरोके सुख-दुःख ही उसके सुख-दुःख बन जात्ते 
हैं | पथर्म मनुष्य अपनी वास्तविक अभेद-भूमिको भूछकर मेदकी तरफ 
अधिकाचिक झुकता जाता है । दूसरेका दुःख उसपर असर नहीं करता । अपने 
सुखके लिए वह लालायित रहता है। अथवा यों कहना चाहिए कि उस 
मनुष्यके खुख-दुःख दुनियाके सुख-दुःखोंसे स्वथा अलग हो जाते हैं। इसमें 
मनुष्यको अपना और पराया ये दो शब्द पद पदपर याद आते हैं । धर्ममें 
स्वाभाविक नम्नता होनेके कारण मनुष्य अपनेकों छोटा और हइलूका समझता 
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ढ | उसमें अमिमान सरीखी कोई बात ही नहीं होती। चाहे जितने गुण 
तथा सम्पत्ति प्राप्त हो जाय वह अपनेको सबसे छोटा ही देखता है + 
धर्ममें ब्रह्म अर्थात्‌ सच्चे जीवनकी झाँकी होनेसे, उसकी व्यापकताके साम्रने 
मनुष्यको अपना व्यक्तित्व हमेशा छोटा-सा प्रतीत होता है। पथ इससे 
उल्टा है। इसमे गुण और बेभव न होनेपए भी मनुष्य अपनेको दूसरोंसे 
बडा मानता है और दूसरोंसे मनवानेका प्रयत्न करता है । उसमें यदि 
नम्नता होती है तो वह बनावटी होती है । उस मनुष्यकों सदा अपने बड़प्पनका 
खयाल बना रहता है। उसकी नम्नता बड़प्पनका पोषण करनेके लिए होती है ॥ 
सच्चे जीबनकी झांकी न होनेके कारण मुर्णोकी अनन्तता तथा अपनी पामरनाका 
भान न हानेके कारण पथमे पड़ा हुआ मनुष्य अपनी छघुताका अनुभव नहीं 
कर सकता। बह छघुताका केवल दिखावा करता है। 

बर्ममे सत्यकी दृष्टि होती है। उसमें सभी तरफ देखने तथा जाननेका थैये 
होता है। सभी पक्षोंको सह लेनेकी उदारता होती है| पथमें ऐसा नहीं होता । 
उसमें सत्याभासकी दृष्टि होती है। वह सम्पूर्ण सत्यकों अपने ही पश्चमें मान 
लेता है, इसलिए दूसरी तरफ देखने तथा जाननेके लिए उसका झुकाव ही नहीं 
होता। विरोधी पक्षोंकों सहने अथवा समझनेकी उदारता उसमे नहीं होती + 


धर्म अपना दोषोंका और दूसरोंके गुणोंका दर्शन मुख्य होता 
है | पंथमे इससे उल्टा है। पथवाल्ा दूसरोंके गुणोंकी अपेक्षा दोष ही 
अधिक देखता है और अपने दोषोंकी अपेक्षा गुणोंको ही अधिक देखता है । 
वह अपने ही गरुणोंका बलान करता रहता है, उसकी ऑखोंमें अपने दोष 
आते ही नहीं । 

धर्ममे केवल चारित्रपर ध्यान दिया जाता है| जाति, लिंग, उमर, वेश, 
चिह्न, भाषा तथा दूसरी बाह्य बस्तुओंके छिए उसमे स्थान नहीं है। पंथमें इन. 
बाह्य बत्तुओंपर ही अधिक ध्यान दिया जाता है। अमुक व्यक्ति किस जातिका 
है! पुरुष है या स्ली ! उमर क्या है! वेश कैसा है ! कौन-सी भाषा बोलता 
है ! क्रिस प्रकार उठता बैठता हे ! पंथमें इन्हींको मुख्य मानकर चारित्रकों 
गौण कर दिया जाता है । बहुत बार ऐसा होता हे कि जिस जाति, छिं्रा 
उमर, वेश या चिह्की पंथविशेषके अनुयायिओमें प्रतिष्ठा नहीं है, उन्हें धारण 
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करके कोई अच्छे चारित्रवाला व्यक्ति भी आ जाता है तो वे लोग उसकी तरफ 
“ब्यान नहीं देते । कई बार तो उसे अपमानित करके निकाल तक देते हैं। 


घममें सास ससार एक ही चौका है। छोटे छोटे चौके न होनेके कारण 
उसमें छुआछूत या घृणा-द्वेषकी बात ही नहीं है। यदि कोई बात बुरी समझी 
जाती है तो यह कि प्रत्येक व्यक्तिको अपना पाप ही बुरा रूगता है। पंथमे 
चौकेबाजी इतनी जबर्दस्त होनी है कि हर एक बातमें छुआछूतकी गंध आती 
है। इसी कारण पथवालोंकी नाक अपने आपको दुगन्‍्ध तक नहीं पहुँवती | 
उन्हें जितनी दुगन्ध अपने पथसे बाहरके छोगोंमें आती है उतनी अपने पापमे 
-नहीं । स्वयं जिसे स्वीकार कर लिया वही उन्हे सुगन्धित लगता है और अपना 
पकडा हुआ रास्ता ही श्रेष्ठ दिग्वता है। उसके सिवाय सभी बदबूदार तथा 
सभी मार्ग घटिया मालूम पडते हे । 


संक्षेपमं कहा जाय तो धरम मनुष्यकों दिन रात पुष्ट होनेब्राले भेदभावके 
संस्कारोंसे निकाल कर अभेदकी तरफ धकेलछता है। पंथ इन ससकारोंको 
अधिकाघिक पुष्ठ करता है । यदि दैवयोगसे कोई अभेदको तरफ जाता है तो 
पंथको सम्ताप होता है । धर्ममे दुनियाके छोटे बड़े झगड़े, जर, जोरू, जमीन, 
छुटपन, बड़प्पन आदिके सब विगेध शांत हो जाते हैं। पंथम धर्मके नाम 
और घर्मकी भावनापर ही झगड़े खड़े हो जाते हैं | इसमें ऐसा मालम पड़ते 
लगता है कि झगडेके व्रिना धर्मकी रक्षा ही नहीं हो सकती । 


धरम ओर पंथका अन्तर समझनेके लिए पानीका उदाहरण ले, तो पथ ऐसा 
पानी है जो समुद्र, नदी, तालाब, कुओं आदि मर्यादाओंसे भी अधिक संकुचितत 
होकर हिन्दुओंके पीनेके घडेम पडा हुआ है। किसी दूसरे व्यक्तिक्रे छूते ही 
उसके अपविच्न एवं भ्रष्ट हो जानेका डर है। पर घमं आकाशसे गिरते हुए वर्षाके 
पानी सरीखा है। इसके लिए कोई स्थान या व्यक्ति ऊँचा नीचा नहीं है । 
इसमें एक जगह एक स्वाद और दूसरी जगह दूसरा स्वाद नहीं है। इसमें रूप-रगका 
भी भेद नहीं है। प्रत्येक व्यक्ति इसे प्रास कर सकता है ओर पचा सकता है । 
पंथ हिन्दुओंके घड़ेके पानी सरीखा होता है । उसके लिए अपने सिवाय दूसरे 
सब पानो अस्पृश्य होते हैं। उसे अपना स्वाद और अपना ही रूप अच्छा 
छगता है । प्राणान्त होनेपर भी पन्‍थ दूसरोंके घढ़ेको छूनेसे रोकता है । 
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पन्‍थ यद्यपि धर्ममेंसे ही उत्पन्न होता है और अपनेको धर्मका अचारक- 
मानता है किन्तु हमेशा धमंका घात ही करता रहता है । जेसे जीवित रुघिर 
और मासमेंसे उगा हुआ नख जैसे जैसे बढ़ता जाता है वेसे वैसे रुधिर और 
मांसकों मी नुकसान पहुँचाता है ! इस लिए जब बढ़े हुए नखको काट दिया 
जाता है तभी हाड़-पिंजर सुरक्षित रहते हैं। इसी प्रकार धर्मसे अछग पढ़ा 
हुआ पन्‍्थ, चाहे बह धममेसे ही पैदा हुआ ६, जब काटकर साफ कर दिया 
जाता है तभी मानब-समाज सुखी होता है। यहाँ यह प्रश्न होता है कि धर्म 
और पन्यमें किसी प्रकारका मेल है या नहीं, और यदि है तो किस तरहका ! 
इसका उत्तर सरल है । जीवित नखको कोई नहीं काटता | यदि बह कट 
जाय तो दुःख होता है। «घिर और मांसकी रक्षाकों मी धका पहुँचता है । 
वे सड़ने लगते हैं । इसी प्रकार पन्‍्थोंमें यदि धमेका जीवन हो तो हजार पन्‍्य 
भी बुरे नहीं हैं। जितने मनुष्य हैं, चाहे उतने ही पन्‍थ हो जायें फिर मी छोगोंका 
कल्याण होगा | क्योंकि इसमें प्रकृतिभिद और दूसरी विशेषताओंके अनु- 
सार हजारों मिन्नताएँ होने पर मी क्लेश नहीं होगा, प्रेम बना रहेगा | 
अभिमान नहीं होगा, नम्नता बनी रहेगी । शत्रुभाव नहीं होगा, मित्रता कायम 
रहेगी । उत्तेजितपना नहीं होगा, क्षमाभाव स्थिर रहेगा । पन्‍थ पहले थे, अब हैं 
और आगे मी रहेगे । उनमें सुधारने या करने लायक इतना ही है कि उनसे 
अलग पड़े हुए धर्मके तत्त्वको फिरसे उनमें डाल दिया जाय। हम किसी भी 
पंथको मानें किन्तु उसमें घर्मके तत्त्वोंको सुरक्षित रखते हुए ही उसका अनु- 
सरण करे। अहिसाके लिए हिंसा न करे । सम्यके लिए असत्य न बोलें । 
पथमें धर्मके प्राण फूँकनेकी शर्त यद्दी है कि हमारी दृष्टि सत्यका आग्रह करने- 
वाली बन जाय । संक्षेपमें सत्याग्रहीके लक्षण इस प्रकार हैं -- 


(१) हम स्वर्य जिस बातकों मानते या करते हों उसकी पूरी दमझ होनी 
चाहिए । अपनी समझपर इतना विश्वास होना चाहिए कि दूसरेको स्पष्टता और 
हृढ़ताके साथ समझा सके । 


(२) अपनी मान्यताके विषयमे हमारी समझ तथा हमारा विश्वास यथार्थ 
है, इसकी कसोटी यही है कि दूसरेको समझाते समय हमें तनिक भी आवेश या 
क्रोध न आवे | दूसरेको समझाते समय अपनी मान्यताकी विशेषताके साथ यदि 
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कुछ नुटियों मी मालूम पढ़ें तो उन्हें मी बिना संकोच स्वीकार करते जाना 
चाहिए | 

( ३ ) जिस प्रकार अपनी दृष्ट समझानेका थेये चाहिए. उसी प्रकार दूसरेकी 
हष्टि समझनेके लिए मी पूरी उदारता तथा तत्यरता होनी चाहिए । 
एक वस्तुके विषयमें जितने पक्ष तथा जितने दृष्टिकोण हो सकें सभीकी समा- 
नता करके बलाबल जाननेकी वृत्ति होनी चाहिए इतना ही नहीं यदि अपना 
पक्ष निबेछ और श्रान्त सालूम पढ़े, तो उमका त्याग करनेमे इतनी प्रसन्नता 
होनी चाहिए, जितनी स्वीकार करते समय भी न हुई थी । 


(४ ) समूर्ण सत्य देश, काल अथवा सस्कारोंसे सीमित नहीं होता। 
इसलिए सारे पहलओंमें जो खडसत्य हैँ, उन सबका समन्थयय करनेकी 


बृत्ति होनी चाहिए। 


पंथमे धर्म नहीं है, इसीलिए पन्‍्थ समाज और राष्ट्रके लिए घातक बने हुए, 

हैं । जहाँ समाज ओर राष्ट्रकी एकताका प्रनन आता है बहींपर निष्पाण 

पंथ आड़े आ जाते हैं। धमंजनित पर्थोकी सृष्टि तो मानव-समाज तथा विश्व- 

मात्रकों एक करनेके लिए हुई थी । इस कार्यको करनेका पथ दावा भी करते 

हे। किन्तु हम देख रहे हे कि पन्‍थ ही हमारे एक होने और मिलनेमें रोडा 
अग्का रहे हैँ | पंचका अर्थ और कुछ नहीं उसका अर्थ हैं, धर्मके नामपर 

उत्पन्न तथा पुष्ट हुआ हमारे मानसिक सकुचितपनका मिथ्यामिमान | जब 

छोक-कल्याण या राष्ट्र-कल्या णैके लिए एक सामान्य-सी बातको प्रचलित करना 
होता है तो पंथके जहरीले ओर सकुचित संस्कार आकर कहते है--सावधान ! 

तुम ऐसा नहीं कर सकते। ऐसा करोगे तो धर्म रसातलूमे चत्म जाएगा। 
लोग क्‍या समझेगे और क्‍या कहेंगे! कोई दिगम्बर या द्वेताम्बर या 
अन्य कोई अपने पक्षकोी तरफसे चलनेबाले झगड़ेमें भाग न ले अथबा पैसा 

होनेपर मी उस झगड़ेके फंडमें दान देनेते इन्कार करे, न्यायाल्यमें प्रभाव 
होनेपर भी साक्षी न बने, तो उतका पंथ उत्तके लिए क्‍या करेगा ! मुसलमा- 
नोंका सारा जत्था हिन्दू मंदिर्के पाससे ताजिया ले जा रहा हो और कोई रुआा 
मुफ्लप्रान दिन्दुओंकी भावना न दुखनेके उद्देश्यसे दूसरे रास्ते ले जानेको कद्दे या 
योहत्या करनेकी मनाही करे, तो उस मुतछमानक्े साथ उसके पंथबाले केसा 
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व्यवहार करेंगे ! एक आय समाजका सभ्य कभी सच्ची दृष्टिसे मूतिके सामने 
बैठ जाय तो उसका समाज-पंथ उसके लिए क्‍या करेगा ! इस प्रकार पंथ 
सत्य और एकताके आड़े आ रहे हैं। अथवा यों कहना चाहिए कि हम स्वयं 
पथमय संस्कारके शज्रसे सत्य और एकताके साथ द्रोह कर रहे हैं। इसीलिए 
पंथका अमिमान करनेत्रा़े तथा बड़ें बड़े माने जानेबाले धर्मगुरु, पंडित या 
पुरोहित कभी आपसमें नहीं मिल सकते। वे कभी एकरस नहीं हो सकते, 
जब कि साधारण मनुष्य आसानीसे मिल-जुल सकते हैं। आप देखेंगे कि एकता 
और लोक-कल्याणका दावा करनेवाले पंथके गुरु ही एक दूसरेसे अलग अछग 
रहते हैं । यदि धरमंगुरु एक हो जायें अथांत्‌ एक दूसरेका आदर करने छा, 
साथ मिलकर काम करें और झगड़े पैदा ही न होने दें, तो समझना चाहिए. 
कि अब पयर्मे धरम आ गया है । 


हमारा कर्तव्य है कि परथोंमें धर्मंको लाबें। यदि ऐसा न द्वो सके तो पंथोंको 
मिटा दें। धममशून्य पंथकी अपेक्षा विना पंथक्रा मनुष्य या पशु होना मी 
सोकहितकी दृष्टिसे अधिक अच्छा है | इसमें किसीको विवाद नहीं हो सकता। 


[ पयुषण-व्याख्यानमाला, अहमदाबाद, १९३० | अनु० इन्द्रचन्द्र, एम० ए० ] 
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शिक्षा यूयके अकाशके-समान है । दूसरी वस्तुओंका अधकार दूर करनेसे ही 
इसे सन्‍्तोष नहीं होता, यह तो अपने ऊपरके अधकारको भी सहन नहीं कर 
सकती | सच्ची बात तो यह है कि शिक्षा अपने स्वरूप और अपने सभी 
अंगोंके संबंधम पेदा हुए भ्रम या अस्पष्टतायें नहीं सह सकती । अपनी इसी एक 
शक्तिके कारण यह दूसरे विषयोंपर भी प्रकाश डाल सकती है। कुशल 
चिकित्सक पहले अपने ही दर्दकी परीक्षा करता है और तभी वह दृश्तरेके 
रोगोंकी चिकित्सा अनुमवसिद्ध बलसे करता है । मैकालेके मिनट ( [॥8 ए९- 
वक्तव्य ) के अनुसार हिनदुस्तानमे प्रचलित केवल छुर्क उत्पन्न करनेवाली 
अंग्रेजी शिक्षाने पहले पहछ अपनेस ही सम्बद्ध भ्रान्तियोंको समझने और उन्हे 
दूर करनेके लिए सिर ऊँचा किया। और साथ ही इसी शिक्षाने घर्म, इतिहास, 
समाज, राजनीति आदि दूसरे विषयोंपर भी मई रीतिसे प्रकाश डालना शुरू 
किया । जिस विषयकी शिक्षा दी जाने छगती है उसी विषयकी, उस 
शिक्षाके सस्पदीस विचारणा जागृत होनके कारण, अनेक दृष्टियोंसे परीक्षा 
होने लगती है * 


धरका पिता, मित्र या उसकी प्रजा विचार ही है | बिचार न हो तो घर्मकी 
उतत्ति ही समब नहीं | धर्मके जीवन और प्रतारके साथ विचारका योग होता 
ही है। जो धर्म विचारोंको स्फुरित नहीं करता और उनका पोषण नहीं करता बह 
अपनी ही आत्माकी हत्या करता है। इसलिए धर्मके विषयमें बिचारणा या 
उसकी परीक्षा करना, उतको जीवन देनेके बराबर है । परीक्षाकी भी परीक्षा 
यदि हो, तो वह अंतर्मे लामकारक ही होती है। परीक्षाकों भी भयके बंधन संभव 
हैं। जहाँ स्वेच्छाचारी राजतंत्र हो और शिक्षासंबधी मीमांसासे उस तत्नकों धका 


धर्म और उसके ध्येयकी परीक्षा ६-4 


ल्गनेका संभव हो वहाँ बैसी समालोचनाके सामने कानून और पुलिस जेलका* 
द्वार बतानेके लिए खड़ी रहती है। 

यह सत्य है कि धर्मकी परीक्षाकों सदुभाग्यसे ऐसा भय नहीं है। श्सके 
भयस्थान दूसरी ही तरहके हैं। परीक्षकर्मे पूरी बिचार-शक्ति न हो, निषक्षता 
रखनेका पूरा बल न हो, और फिर उसकी परोक्षाका उचित मूल्य औँक 
सकनेबाले श्रोता न हों, तो यह परीक्षाका मयस्थान समझा जायगा। धर्म 
जैसे सूद्म और विवादग्स्त विषयकी परीक्षाका मुख्य मय-स्थान तो 
स्त्रा्थ है । अगर कोई स्वाथेडी सिद्धिके लिए या स्वार्थकी हानिके 
भयसे प्रेरित होकर घर्मकी भीमासा झुरू करे, तो बह उसकी परीक्षाके 
प्रति न्याय नहीं कर सकेगा। इसलए इस विघग्रमें ह्वाथ डाठते समय 
मनुध्यको सब॒तरफसे यथाशक्य सावधानी रखना अनिवार्य है अगर वह 
अपने विचारोंका कुछ भी मूल्य समझता है तो । 


सबकी सद्नणपोषक भावना 


धर्मका समूल ध्य॑ंध करनेके इच्छुक रूसी साम्यवादियोंसे यदि पूछा जाय 
कि क्‍या तुम दया, सत्य, सतोष, त्याग, प्रेम और क्षमा आदि गुणोंका नाश 
चाहते हो, तो वे क्‍या जवाब देंगे? साम्यवादियोंका कद्दरसे कट्टर विरोधी भी 
इस बातकों सिद्ध नहीं कर सकता कि वे उपयुक्त गुणोंका विनाश करना चाहते 
है और दूसरी तरफ धर्मप्राण कहछानेबाले धार्मिक सज्ननोंसे--किसी भी पंथके 
अनुयायियोसे---पूछा जाय कि क्‍या वे असत्य, दम्म, क्रोष, हिला, अनाचार' 
आदि दुगगुर्णोका घोषण करना चाहते हैं या सत्य मैत्री वगैरह सदूगुणोंका पोषण" 
करना चाहते है, तो भेरी धारणा है कि वे यही जवाब देंगे कि वे एक भी दुगुणका 
पक्ष नहीं करते बल्कि सभी सदूगुणोंका पोषण चाहते हैं । साथ ही साथ उन 
साम्यवादियोंसे भी उक्त दुर्शुणोंके विषयमे पूछ लिया जाय तो ठीक द्वोगा। कोई 
भी यह नहीं कहेगा कि साम्यवादी भी दुर्गुोंका पोषण करना चाहते हैं या थे 
उसीके लिए सब योजना करते हैं |--यदि धामिक कहल्यनेबाले कट्टरपन्थी 
ओर धर्मोच्छेदक माने जानेवाले साम्यवादी दोनों ही सद्गुणोंका पोषण करने 
और दुर्गुणोंको दूर करनेके बिषयमे एकमत हैं और सामान्य रूपते सद्गुणोमे 
गिने जानेबाले गुणों और दुरुणोंमें गिने जानेबाले दोषोंके बिषयमें भी दोनोंमें 
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मतभेद नहीं है, तो यह सवाल उठता है कि रूढिपन्थी और सुधारवादी 
इन दोनोंके बीच धर्म-रक्षा और धर्म-विच्छेदके विषयमें जो भारी खींचतान, 
मारामारी और विवाद दिखलाई पड़ता है उसका क्या कारण है! यह मत-मेद, 
यह तकरार, घर्म-नामकी किस वस्तुके विषयमें दे ! 
मत-मेदके विषय 
सदृइृत्ति या सदब्ृत्तिजन्य गुण, जो मानसिक होनेके कारण सूक्ष्म हैं, उनकी 
 ध्ार्मिकताके विषय तो मत-भेद है ही नहीं । मत-भेद तो धर्मके नामसे 
'असिद्ध, धर्मरूपमें माने जानेबाले और धम्मके नामसे व्यवहारमें आनेवाले बाह्य 
आचरणों या बाह्य व्यवहारोंके बिषयमें है। यह मत-मेद एक या दूसरे रूपमें 
तीज या तीत्रतर रूपमें उतना ही पुराना है जितना मनुष्य जातिका इतिद्वास। 
सामान्य रीतिसे मत-मेदके विषयरूप बाह्य नियमों, विधानों या कलापोंको 
त्तीन भागोंमे बॉँठा जा सकता है। 

(१) वैयक्तिक नियम वे हैं जिनका मुख्य सबंध व्यक्तिकी इच्छासे हे; जैसे 
कि खान पान स्नानादिके नियम | यदि एक अणीके लोग कन्द-मूलकों धर्मकी 
दृष्टिसे बर्ज्य मान कर खानेमें अधर्म समझते हैं तो दूमरे उसीको खाकर उपबास- 
घम समझते हैं। एक आदमी रात्रि होनेसे पहले खानमें धर्म मानता है, दूसरा 
राज्ि-भोजनमें अधम नहीं समझता । एक व्यक्ति स्नानमें ही बढ़ा भारी धम्म- 
-सभझता है और दूसरा उसीमे अधर्म । 

(२) कुछ सामाजिक वाह्म व्यवहार होते हैं जो धर्म रूपमें माने जाते 
'हैं। एक समाज मंदिर बनाने घस मानकर उसके पीछे पूरी शक्ति 
छगाता है और दूसरा पूर्णरूपसे उसका विरोध करनेमे. धर्म 
मानता है। फिर मन्दिरकी मान्यता रखनेवाले समाजमे भी विमिन्न विरोधी 
'विचारवाल हैं । एक विष्णु, शिव या रामके सिवाय दूमरी मूतिकों 
नमस्कार करने या पूजन करनेमें अधर्म बतलाता है, और दूसरा इन्हीं 
विष्णु शिब आदिकी मूतियोंका आदर करनेमें अधर्म मानता है । इतना 
ही नहीं किन्तु एक ही देवकी मूत्तियोंके नम्म और सबस्त्र स्वरूपमें भी भारी 
सामाजिक मत-मेद है। एक ही प्रकारके स्वरूपकी एक ही देवकी नम मूर्तिके 
माननेदालोंके बीच भी पूजाके तरीकोंमें कुछ कम मत-भेद नहीं हैं। एक 
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समाज पुरुषके एक साथ या क्रमसे किये हुए एकसे अधिक विवाहोंकों तो अधर्म 
नहीं समझता परूतु पालनेमें झूलती हुई बाल-विधवाके पुनविबाहके नाम 
माजसे ही कॉप उठता है। एक कोम, हो 6के वहाँ तक, दुरके गोश्रमें विवाह करना 
धर्म समझती है तो दूसरी कौम, हो सके वहाँ तक नजदीकके खानदानमें शादी 
करना अष्ठ समझती है। एक समाज धम्मदष्टिसे पश्ु-बधका समथन करता है 
तो दूसरा उसी दृष्टिसे उसका विरोध करता है| 


(३) कुछ प्रथायें ऐसी हैं जिनका सम्बन्ध समस्त जनताके 
साथ दोते हुए भो उनकी धार्मिकताके विषय तीत्र मतभेद उपस्थित 
होता है । इस समय किसी प्रत्यक्ष आक्रमणकारी दुश्मनका धावा 
सौभाग्यसे या दुर्भाग्यसे नहीं हो रहा है--अतः दुश्मनोंकों मारनेमें धर्म है या 
अधर्म है, श्स विषयकी चर्चा ब्रिटिश गवनमेंटने बन्द करके हमारा समय बचा 
दिया है, फिर मी प्लेगदेव जैसे रोगोंका आक्रमण तो द्वोता ही है । उस समय 
इस रोगके दूत चूदोंको मारनेमें कोई साव॑जनिक हिंतकी दृष्टिसे धर्म समझता 
है, ओर कोई अधर्म मानता है। जहां बाघ, सिंह बगैरह हिंसक प्राणियों 
या क्रूर जन्तुओंका उपद्रव होता है, बच्चों भी सार्वजनिक हितकी दृष्टिसे उनका 
संहार करनेमें धर्माधमंका प्रश्न खड़ा हो जाता है। एक वर्ग सार्वजनिक हितकी 
इृष्टिसे किसी भी जलाशय या आम रास्तेको मल मृत्र आदिसे बिगाड़नेमें पाप 
मानता है, तो दूसरा बर्ग इस विषयमें- केवठ तटस्थ ही नहीं रहता बल्कि 
विरोधी व्यवहार करता है जिससे मालूम पड़ता है कि मानो वह उसमें 
धर्म समझता है । 


यहाँ तो थोड़ेसे ही नमूने दिये गये हैं परतु अनेक तरहके छोटे बड़े क्रिया- 
कांडोंके अनेक भेद हैं जिनसे एक वर्ग बिलकुल धमे मान कर चिपटे रहनेका 
आग्रह करता है तो दूसरा वर्ग क्रियाकांडोंकों बन्चन समझ कर उनको 
उखाड़ फेंकनेम धम समझता है। इस प्रकार हरेक देश, हरेक जाति और 
हरेक समाजमें बाह्य विधि-विधानों ओर बाह्य आचारोंके विषयमें उनके 
धर्म होने या न होनेकी दृष्टिसे बेशुमार मत-भेद हैं। इस लिए प्रस्तुत 
परीक्षा उपर्युक्त मतभेदोंके विषयपर ही चर्चा करनेकी है | हमने यह तो 
देखा है कि इन विषयोंमें अनेक मत-मेद हैं और बह घटते बढ़ते रहते हैं ६ 


३६ घर्मं ओर समाज 


अधिक संख्यक लोगोंमे इन सतमेदोंके पूरे जोशके साथ प्रवतित होते हुए भी 
सदा कुछ व्यक्ति ऐसे मिल जाते हैं जिनको ये मतनभेद स्पश ही 
नहीं कर सकते । इससे थह सोचना प्राम होता है कि ऐसी कोन-सी बात है कि 
जिसको लेकर ऐसा बहुव्यापी मत-मेद भी थोडेसे इने-गिने छोगोंको रपशे नहीं 
करता और जिस तस्वको लेकर इन लोगोंकों मतमेंद स्पर्श नहीं करता बह तत्त्व 
पा लेना क्‍या दूसरे छोगोंके लिए शक्य नहीं है ! 

हमने ऊपर बतलाथा है कि धर्क्रे दो स्वरूप हैं, पहला तात्तिक जिसमें 
सामान्यतः किसीका मतभेद नहीं होता, अर्थोत्‌ वह है सदगुणात्मक । दूसरा 
व्यावहारिक जिसमें तरह तरहके मतभेद अनिवाये होते है, अर्थात्‌ बह है 
बाह्य प्रवृत्तित्प । जो तात्विक और व्यावहारिक घधर्मके बीचके 
भेदकों स्पष्ट रूपसे समझते है, जो तास्विक और व्यावहारिक धर्मके 
संबधके विषयमे विचार करना जानते हैं, संक्षेपमें ताक्ष्वक और व्यावहारिक 
धर्मके उचित प्रथकरणकी और उसके बलाबलकी चाबी जिनको मिली है 
उनको व्यावहारिक धरे मत-भेद क्लेशवद्धक रूपमें रुप नहीं कर सकते ) 
इस ग्रकारके पुरुष और स्त्रियाँ इतिहासमें हुई हैं और आज भी हैं। 
इसका सार यह निकला कि अगर धर्के विषयकी सच्ची और स्पष्ट समझ हो, 
तो कोई भी मत-मभेद क्लेशका कारण नहीं हो सकता । सच्ची समझ होना ही 
क्लेशबद्धक मत-भेदके निवरारणका उपाय है और इस समझका तत्त्व, प्रयत्न 
किया जाय तो, मनुष्य जातिमें विस्तार किया जा सकता है। इस लिए ऐसी 
समझको प्राप्त करता और उमका पोषण करना इृष्ट है। अब अपनेकों यह 
देखना चाहिए कि तास्विक और व्यावहारिक धर्मके बीचमें क्‍या संबंध है! 

शुद्ध दृत्ति और शुद्ध निष्ठा निविवाद रूपसे धर्म है जब कि बाह्य व्यवहारके 
धर्मांधमेत्वके विषय मतभेद हैं । इसलिए, बाह्य आचारों, व्यवहारों, नियमों 


और रीति-रिवाजोंकी घराभिकता या अवार्भिकताकी कसौटी तात्त्विक धर्म ही 
हो सकता है। 


शुद्धाशुद्धनिष्ठा ओर उसके दृष्ठान्त 
जिन जिन प्रथाओं, रीति-शिवाजों और नियमोंकी उत्पत्ति झुद्ध निछ्ठासे होती 
है उनको सामान्य रूपस धम कहा जा सकता है और जो आचार शुद्धनिष्ा जन्य 


'घर्स और उसके ध्येयकी परीक्षा इज 


नहीं होते, उनको अधर्म कहना चाहिए । अपने अनुभवसे अपनी 
आत्मामें और सच्चे अनुमानसे दूसरोंमं मी देखा जा सकता है कि अमुक एक 
ही आचार कमी तो झुद्ध निष्ठासे उत्पन्न होता है और कभी अशुद्ध 
निछसे । एक व्यक्ति जो आचरण शुद्ध निष्ठास करता है, उसीकों 
दूसग व्यक्ति अशुद्ध निड्ठसे करता है। यदि एक वर्ग शुद्ध या शुभ निष्ठासे 
मदिर-निर्माणके पीछे पड़कर छोगोंकी शक्ति समय और घन लगानेमें 
धमं मानता है, तो दूसरा बगे उतनी ही बल्कि कई बार उससे मी 
अधिक शुभ या छुद्ध निष्ठसे मदिर-निर्माणका विरोध करके उसके 
पीछे खर्चे किये जानेबाले धन-जन-बलको दूमरी ही दिशामे खर्च करनेमे धर्म 
समझता है और तदनुभार आचरण करता है | एक वर्ग कदाचित्‌ बिधवा-बाला के 
हिताथ ही उसके पुनविवाहका विरोध करता है, तो दूसरा बर्ग उत्त बाछ्लाका 
अध्किार समझकर उतके अधिकार-धर्मी इश्टिसि शुभ निष्ठापू्वक उसके 
'पुनविवाहकी हिमायतमें ही धर्म समझना है। एक बर्ग चूहों और दूसरे विषैले 
जन्तुओंकी, द्वेषभावसे नहीं, पर बहुजनहितकी दृष्टिसे झुभनिष्ठापूर्वक, हिंसाकी 
हिमायत करता है, तो दूसरा बर्ग बहुजनके जीवनाधिकारकी दृष्टिसे शुभनिष्ठा- 
पूर्वक ही उनकी हिंसाके विरोधमें धरम समझता है। ताल यह कि बहुतसे रीति- 
रिबाजों और प्रथाओंके समथन या विरोधके पीछे बहुधा दोनों पक्षवालोंकी 
झुभनिष्ठाका होना समव है । 


यह तो जानी हुई बात है कि इजारो स्वार्थी जन सिर्फ अपनी अन्दरूनी 
स्वार्थजूत्ति और लोडुप अश्युम निष्टाको लेकर ही मन्दिर तथा वैसी दूसरी 
सल्थाओंका समर्भन करते हैं, ओर तीर्थोका माहायत््य गांकर सिर्फ आजीविका प्राप्त 
करते हैं। अपनी किसी स्वार्थत्तिसे या प्रतिष्ठाके भूतके मयसे प्रेरित होकर 
विधवाके भले बुरेका बिव्रेक किये विना ही केवल अश्युम निष्ठासे ठसके पुन- 
जिबाहका समर्थन करनेदाले मी होते आये हैं, और इतनी ही या इस्से भी 
अधिक अशुभ चृत्तिसे पुनविवाहका विरोध करने वाले भी मिल जाते हैं। 
मद्य मांस जैसे देय पदार्थोक्ा मी शुभनिष्ठासे प्रसंग विशेष पर उपयोग करनेमे 
धर्म माना गया है, जब कि अशुभ निष्ठासे उनका त्याग करने या करानेका 
शव सिद्ध नहीं होनेके उदाहरण भी मिल सकते हैं। 


८ घर्म और समाज 


इस तरह ऐसा कोई मी वेयक्तिक, सामाजिक या सार्वजनिक नियम, आचार, 
भ्था या रीति-रिवाज नहीं है, जिसके विषयमें कोई समझदार प्रामाणिक मनुष्य 
ऐसा कह सके कि अमुक व्यवहार तीनों कालोंमें सबके लिए एक ही तरीकेंसे 
शुभनिष्ठापूर्वक होना और अमुक् व्यवहार अशुभनिष्ठापूर्वक होना ही संभव है + 


परिणामसे ही बाह्य व्यवहारको धम मानना चाहिए 


इतने बिचारके बाद हम अपने निश्चयकी प्रथम भूमिकापर आ 
पहुँचते हैं कि कोई भी बाह्य ब्रत-नियम आचार-विचार या रीति-रिवाज ऐसा 
नहीं है जो सबके लिए, समाजके लिए या एक व्यक्तिके लिए हमशा धर्मरूप 
या अधमंस्ष ही कहा जा सके। इस प्रक्ारके व्यावहारिक गिने जानेवाले 
धर्मोकी धामिक्रता या अधामिकता सिर्फ उन नियमॉके पालन क्नेवालेकी 
निष्ठा और प्रामाणिक बुद्धिके ऊपर अवलबित है। शुभ निष्ठासे क्रिसीका 
प्राण बचानेक्रे लिए. उत्तपर होनेबाले श््राघातकों रोका जा सकता है और 
इससे भी ज्यादा शुभ निष्ठासे दूसरे बकत उसके ऊपर बही शस्त्र चछाया जा 
सकता है। अशुप्त निष्ठासे किसीके ऊपर शस्त्र चलानेकी बात तो जानी हुई 
है, पर इससे भी ज्यादा अशुभ निष्ठासे उसके पालन और पोषण करनेवाले भी 
होते हैं। सिह ओर सर्प जैसे जीवोॉंको पाठ कर उनकी स्वतत्नताके हरणसे 
आजीविका करनेवालोंको कौन नहीं जानता ? परन्तु इससे भी ज्यादा अशुभ 
निष्ठासे लडकियोकों पालन पोषण कर उनकी पबिन्नताका बलिदान करके 
आजीविका करनेवाले लोग भी आज संस्कृत ग्रिने जानेबाले समाजमें सुर- 
क्षित हैं| इन सबसे सूचित यही होता है कि कोई मी व्यावहारिक बाह्य क्रिया- 
काण्ड सिर्फ इ लिए कि बहुतस छोग उसका आचरण करते हैं, धर्म 
नहीं कहा जा सकता या उसको दूसरे लोग नहीं मानते या आचारसें 
नहीं लाते या उसका विरोध करते हैं, तो इन्हीं कारणोंसे वह अधर्म नहीं 
कहा जा सकता | 


बहुत-से छोग कहते हैं कि बहुत दफा व्रत, नियम, क्रिया-काण्ड आदि शुम- 
निष्ठामेंसे उत्पन्न न होने पर भी अभ्यासके बलसे शुभनिष्ठा उपन्न करनेम कारण 
हो सकते हैं।इस लिए परिणामकी दृष्टिसे बाह्य व्यवहारको धर्म मानना 
चाहिए । इसका उत्तर मुश्किल नहीं है। कोई भी बाह्य व्यवहार ऐसा नहीं, 


घर और उसके ध्येयकी परीक्षा ३९. 


जो झभनिष्ठा ही उत्तन्न करे । उल्य्या बहुत दफा तो ऐसा होता है कि अम्॒क 
बाह्य व्यवह्ारकी घर्मरूपमें प्रतिष्ठा जम जानेपर उसके आधारपर स्वाथ पोषणका' , 
ही काम अधिआंशमें साधा जाता है | इसी लिए हम देखते हैं कि शुम- 
निष्ठासे स्थापित की हुई मंदिर-संध्याकी व्यवस्था करनेवाली धामिक पेढ़ियाँ 
अन्तमें स्वार्थ और सत्ताके पोषणकी साधन द्वो जाती हैं | इतना ही 
नहीं, परन्तु कभी कमी पधर्म-मीद दृष्टिसे पाई पाईका धार्मिक हिसाब रखनेवालेः 
छोग मी धनके लोममें फैंसकर प्रसंग आनेपर अपना घामिक कजे चुकाना भूल- 
जाते हैं। शुम निछासे स्वीकार किये हुए त्यागीके वेशक्री प्रतिष्ठा जम जानेपर 
ओर त्यागीके आचरणका लोकाकर्षण जम जानेपर उसी वेश और बाह्य 
आवचरणके आधारपर अशुभ वृत्तियोंके पोषणके उदाहरण भी कदम कदमपर 
मिलने रहने हैं। ऐसा नहीं कहा जा सकता कि कोई भी व्यक्ति बाह्य नियमसे 
लाभ नहीं उठाता किन्तु बाह्य नियम छाभप्रद होता ही है, यह मी एकान्त 
सत्य नहीं है । इस लिए जिस तरह एकान्त-रूपमें शझुद्ध-निष्ठाको, बाश्य 
व्यवहारका कारण नहीं माना जा सकता, उसी तरह उसको एकान्त रूपमें बाह्य 
व्यवहारका कार्य भी नहीं मान सकते। अतः कारणकी दृश्टसिसि या फलकी दृष्टिसे 
किसी भी व्यवहारको एक ही व्यक्ति या समष्टिके बास्ते ऐकान्तिक धर्म होनेका 
विधान नहीं किया जा सकता । यही कारण है कि जैन शाह्नोंमं और दूसरे 
शास्त्रों मे भी, तात्त्विक धर्मको सबके लिए. और सदाके वास्ते एकरूप मानते 
हुए भी व्यावहारिक घर्मंको इस तरह नहीं माना गया। 

फिर भी यद्द प्रश्न दोता है कि अगर व्यावहारिक आचार ऐकान्तिक धर्मके- 
रूपमें संभव नहीं है तो जब उन आचारोंका कोई विरोध करता है और उसके: 
स्थानपर दूसरे निपम और दूसरे आचार स्थापित करना चाहता है, तो पुराने 
आचारोंका अनुसरण करनेवालोंकरो क्यों बुरा छगता है ! और क्या उनकी 
भावनाको ठेस छगाना सुधारवादियोंके लिए इृष्ठ है! जवाब स्पष्ट है के 
व्यावहारिक क्रिपाकाण्डोंकों भ्रमपूर्वक तात्तिक धर्म मान लेनेवार्लोेका बस 
हमेशा बड़ा होता है | वे छोग इन बाह्य क्रियाकाण्डोंके ऊपर होनेबाडे 
आधातोंको मी तात्त्तिक धमेपर आघात माननेकी भूछ किया करते हैं और 
इस भूलसे ही उनका दिल कष्ट पाता है। सुधारबादियोंका यह कर्तव्य है कि 
वे स्वयं जो समझते हों उ3को स्पष्ट रूपसे रूढ़िबादियोंके सामने रखे | भ्रम दूर 


४० घमे और समाज 





डो जानेपर उन छोगोंका जो कष्ट है वह दूर हो जायगा और उसके स्थानपर 
सत्य दशनका आनन्द प्राप्त होगा। 
देव, शुरू, थम तत्त्व 

जैन परम्पराके अनुतार ताक्िचिक धर्म तीन तत्त्वोंमें समाया हुआ है -देब, 
गुरु और घर्म । आत्माकी संपूर्ण निर्दोष अवस्थाका नाम देव तत्व, उस निर्दो- 
बताको प्राप्त करनेको सच्ची आध्यात्मिक साधना शुरु तत्व और सब तरहके 
विवेकपू्ण यथार्थ संयमका नाम धर्म तत्व | इन तीन तत््वोंको जैनत्वकी 
जात्मा कहना चाहिए. । श्न तत्तोकी रक्षा करनेवाली ओर पोषण करनेबाली 
भावनाको उसका शरीर कहना चाहिए । देवनत्वको त्थूछ रूप प्रदान करनेवाले 
मन्दिर, उनके अन्दरकी मूर्तियाँ, उनकी पूजा-आरती ओर उक्त संस्थाके 
निर्वादके लिए आमदनीके साधन, उसकी व्यवस्थापक पेढ़ियाँ, तीर्थस्थान, ये 
सब देवतत््वका पोषक भावना रूप शरीरके बद्ध ओर अलकार हैं। इसी प्रकार 
मकान, खान-पान रहन-सहन आदिके नियम तथा दूमरे प्रकारके विधि-विधान 
ये सब गुख्तत्वरूप शरीरके वस्र और अलंकार हैं | अमुक चौज न चानी, 
अमुक्त ही खानी, अमुक प्रमाणमें साना, अपुक्त वक्त नहीं खाना, अमुक 
स्थानमें रहना, अमुकके प्रति अमुक रीतिसे ही व्यवहार करना, इत्यादि विधि- 
निषेधके नियम सयम तक्वके शरीरके कपड़े ओर जेवर हैं । 


आत्मा, शरीर और उसके अंग 

आत्माके बसने, काम करने और विकसित होनेके लिए. शरीरकी सहायता 
अनिवार्य होती है। शरीरके बिना बह कोई व्यवहार सिद्ध नहीं कर सकता । 
कपड़े शरीरकी रक्षा करते हैं ओर अ्ंकार उसकी शोभा बढाते हैं, परन्तु ध्यान 
रखना चाहिए कि एक ही आत्मा होते हुए भी उसके अनादि जीवनर्भे शरीर 
एक नहीं होता | वह प्रतिक्षण बदलता रहता है | अगर इस बातको छोड़ भी 
दिया जाय, तो सी पुरने शरीरका त्याग और नये दरीरकी स्वीकृति सासारिक 
आत्म-जीवनमें अनिवार्य है । कपड़े शरीरकी रक्षा करते हैं, परन्तु यह 
'एकास्त सत्य नहीं है। बहुत-बार कपड़े उलटे शरीरकी विक्ृतिका कारण होनेसे 
त्याज्य हो जाते हैं और जब रक्षा करते हैं तब भी शरीरके ऊपर वे एक जैसे 
जहीं रहते । शरीरके प्रमाणसे छोटे बड़े करते और बदलने पटते हैं। अक्सर 


धर्म और उसके '्येयकी परीक्षा छ१ 


एक मप्पका कपड़ा सी मैला, पुराना या जन्तुमय हो जानेपर बदलना 
पड़ता है या साफ करना पड़ता है। इसके अतिरिक्त बिना कपड़ेके सी 
शरीर निरोग रह सकता है बल्कि इम स्थितिमें तो ज्यादा निरोगपना और 
स्वाभाविकपना शार््रमें कहा गया है। इससे विपरीत कपड़ोंका संभार तो 
आरोग्यका विनाशक और दूसरे कई तरीकोंसे नुकसानकारक भी सिद्ध हुआ 
है । गहनोंका तो शरीरक्षा और पुष्टिके साथ कोई सम्बन्ध ही नहीं है । 
कपड़े और गहनोंको अपेक्षा मिसका आत्माके साथ बहुत गदह्दरा सम्बन्ध है 
और जिसका सम्बन्ध अनिवाय रीतिसे जीबनमें आवश्यक है, उस शरीरके 
विषयमें भी ध्यान खींचना जरूरी है । शरीरके अनेक अंगॉर्मं हृदय, 
मस्तिष्क, और नाभि आदि लुत्र अंग हैं । इनके अस्तित्वपर ही शरीरका 
अस्तित्व है । इनमेंसे कोई अंग गया कि जीवन समास | परल्तु हाथ, पैर, 
कान, नाक, आदि जरूरी अग होते हुए भी प्र॒त् नहीं हैं--उनमें बिगाड़ या 
अनिवार्य दोष उत्पन्न होनेपर उनके काट देनेसे ही शरीर सुरक्षित रहता 
है। भात्मा, शरीर, उसके प्ुब-अप्लव अज्ञ, बस््र, अलंकार इन सबका पार- 
स्परिक क्या सम्बन्ध है, वे एक दूसरेसे कितने नजदीक अथवा कितने दूर हैं, 
कौन अनिवार्य रूपसे जीवनमें जरूरी हैं और कौन नहीं, जो यद्द विचार कर 
सकता हैं उसको धर्म-ठत्वकी आत्मा, उसके शरीर ओर उसके वर्नालंकार- 
रूप बाह्य व्यवहारोंके बीचका पारस्परिक सम्बन्ध, उनका बलाबल और उनकी 
कीमत शायद ही समझानी पड़े। 


धमेनाशका भय 


इस समय यदि कोई पधमके कपड़े ओर गहनेस्ग्ूप बाह्य व्यबहारोंको 
बदलने, उनमें कमी करने, सुधार करने ओर जो निकम्मे हों उनका विच्छेद 
कर देनेकी बात करता है, तो एक ब्ग बोख़छा उठता दे कि यह तो देब, शुरू 
और धर्म तस्‍्वके उच्छेद करनेकी बात है। इस बर्गकी बौखछाहट एक बाढूक 
और युवतीकी नरह है । बालकके शरीरसे मैे और नुकसानदेह कपड़े उतारते 
समय वह चिलाता है--' अरे मुझे मार डाला । ? सौन्दर्यको पुष्ट करनेके लिए 
या परंपरासे चली आती हुई भावनाके कारण सुरक्षा-पूर्वक बढ़ाये हुए. और 
संभाल कर रखे हुए बाढोंको जब्र उनकी जड़में कोई बड़ी भारी सड़न हो 


छ२ धर्म और समाज: 


जानेसे काटा जाता है तो उत समय युवती भी केश-मोह-वश चिल्ला उठती हे 
“ अरे मुझे मार डाछा, काट डाला |? पर्मरक्षकोंकी चिल्लाहट क्‍या इसी) 
प्रकारकी नहीं है ! 

प्रश्न होगा कि क्या ताक्ष्चिक और व्यावद्वारिक घ्मेका संबंध ओर उसका 
बलाबल रूढिपन्थी विद्वान्‌ गिने जानेवाले आचार्यषम्राट्‌ (! ) नहीं जानते! 

यदि उनकी चिछाहट सच्ची हो, तो जवाब यह है कि या तो वे जानते नहीं, . 
और यदि जानते हैं तो इतने असहिष्णु हैं कि उसके आवेशमें समभाब खोकर 
बाह्य व्यवहारके परिवर्तनकों तक्तिविक धर्मका नाश कह देनेकी भूल कर बैठते हैं | 
मुझे तो इ8 प्रकारकी बौखलाहटका कारण यही लगता है कि उनके जीवनमें 
तातक््विक धर्म तो रहता नहीं और व्यचद्वारिक धर्मकी छोकप्रतिष्ठा तथा उसके प्रति 
लोगोंकी मक्ति होनेसे किसी भी त्याग या अर्पण या किसी भी तरहके कर्तव्य 
या जबाबदारीके बिना सुखी और आलूसी जीवन निर्वाह करनेकी उनकी आदत 
पड़ जाती है, और इस लिए वे इस जीबन और इस आदतमको सुरक्षित रखने के 
लिए ही स्थूल-दर्शी छोगोंको उत्तेजित कर होहल्ला मचानेका काम जाने 
अजाने करने छगते हैं। 

रूढिवादी धर्माचार्य ओर पंडित एक तरफ तो खुदके धर्मको त्रिकालाबाधित 
ओर शाइवत कहकर सदा प्रुव मानते और मनवाते हैं और दूसरी तरफ कोई 
उनकी मान्यताके विरुद्ध विचार प्रकट करता है तो फोरन धर्मफे विनाशकी चिल्ला- 
हट मचा देते हैं। यह कैसा “बदतो व्याघात” है ! मैं उन विद्वानोंसे कहता हूँ: 
कि यदि तुम्दारा धममे जिकालाबाधित है, तो सुखसे सौड़ तानकर सोयेवहो, क्योंकि 
तुम्हारी मतसे किसीके कितने ही प्रयत्न करने पर भी उसमें तनिक भी परिवर्तन 
नहीं होता और यदि तुम्हारा धर्म विरोधीके विचार मात्रसे नाशको प्राप्त हो जाने 
जितना कोमल है तो तुम्हारे हजार चौकी पहरा रखते हुए भी नष्ट हो जायगा ॥* 
कारण, विरोधी विचार तो किसी नगक्रिसी दक्षामें होंगे ही--इस छिए तुम 
धर्मको त्रिकालाबाधित मानो या विनश्वर मानो, तुम्दारे लिए तो सभी 
स्थितियों में होल्हछा मचानेका प्रयत्न निकम्मा है | 


चमके ध्येयकी परीक्षा 
धमके ध्येयकी परीक्षा भी धर्म-परीक्षाके साथ अनित्रार्य रूपसे संबद्ध है |. 


घर्म ओर उसके ध्येयकी परीक्षा छडे 


इसलिए. अब इस उत्तराधपर आना चाहिए. । हरेक देशमें अपनेको आस्तिकः 
मानने या मनवानेवाला वर्ग, चार्वाक जैसे केबल इृहछोकवादी या प्रत्यक्ष 
छुखबादी लोगोंसे कहता आया है कि तुम नास्तिक हो। क्‍यों कि तुम 
बर्तमान जन्मसे उतस्त पार किसीका अरछितित्व नहीं माननेके कारण कर्म-बाद 
और उससे फलित ट्वोनेबाली सारी नेतिक-घधामिक जवाबदेहियोंसे इनकार करते 
हो | ठुम मात्र वतैमान जीवनकी और बह भी अपने ही जीवनकी स्वार्थी' 
संकी्ण दृष्टि खकर सामाजिक और आध्यात्मिक दीर्घद्शितावाली जबाबदेहीके 
बंधनोंकी उपेक्षा करते हो, उनसे इंकार करते हो और वैसा करके केवल 
पारछोकिक दही नहीं, एेहिक जीवन तककी सुव्यवस्थाका भंग करते हो | इसलिए! 
तुम्हें सिंफ आध्यात्मिक हितके लिए भी नास्तिकतासे दूर रहना चाहिए | इस 
प्रकार आस्तिक गिने जनेवाले बर्गका प्रत्यक्षवादी चार्वाक्र जैसे लोगोंके: 
प्रति आक्षेप या उपदेश होता है। इसके आधारसे कर्मसिद्धान्तवादी कहो, 
आत्म-बादी कहो, या परलोकवादी कहो, उनका क्‍या सिद्धान्त है, यह अपनेः 
आप स्पष्ट हो जाता है । 

कर्म-वादीका सिद्धान्त यह है कि जीवन सिर्फ वर्तमान जन्ममें ही पूरा नहीं' 
हो जाता। वह पहले मी था और आगे भी रहेगा । ऐसा कोई मी 
भरा या बुरा, स्थूल या सूक््म, शारीरिक या मानसिक परिणाम जीवनमें 
नहीं उत्तन्न होता जिसका बीज उस व्यक्तिके द्वारा बर्तमान या पूर्व जन्मसें 
न बोया गया हो । इसी तरह एक भी स्थूछ या सूक्ष्म मानसिक, वाविक था 
कायिक कमे नहीं है कि जो इस जन्ममें या पर जन्ममें परिणाम उत्पन्न किये 
विना विस हो जाय । कमंबादीकी दृष्टि दीध इस लिए है कि वह तीनों" 
कालोंको व्याप्त करती है, जब कि चार्बोककी दृष्टि दीघ नहीं हे क्‍यों कि बह 
सिर्फ बर्तमानक्रों प॒श करती है। करमंबादीकी इस दीघे दृष्टिसे फलित उसकी 
वैयक्तिक, कोटुम्बिक, सामाजिक या विज्लीय जवाबदारियों और नैतिक 
बंधनोंमें, और चार्बोककी अल्प दृष्टिसे फलित होनेवाली जवाबदारियों और 
नेतिक बंधनोंमं बड़ा अन्तर है। यदि यह अन्तर बराबर समझ लिया जाय 
और उसका अंशमात्न मी जीवनमें उत्तारा जाय तब तो कर्मवादियोंका चार्वाकके 
प्रति आक्षेप सा गिना जाय और चार्वाकके घम-घ्येयकी अपेक्षा कमे-बादीका 
घर्म-ध्येय उन्नत और ग्राह्म हे--यह जीवन-व्यवद्वास्से भान लिया जाय | 


छ्छ घर और समाज 








अब हमे यह देखना है कि ब्यवहारभे कर्मवादी चा्वोकपन्थीकी अपेक्षा 
'फकितना ऊँचा जीवन बिताता है और अपने संसारको कितना अधिक सुन्दर 
और कितना अधिक भव्य बनाना या रचना जानता है। 


यों चर्चामे एक पक्ष दूसरेको चाहे जो कहे, उसको कोई नहीं रोक सकता। 
किन्तु सिर्फ कहने मात्रसे कोई अपना बड़ापन साबित नहीं कर सकता | 
बड़े छोटेको जाँच तो जीवनसे हो होती है । चार्बोक-पन्‍थी दुच्छ 
हृष्टिकों लेकर परलोक नहीं मानते जिससे वें अपनी आत्मिक जवाब-दारी 
ओर सामाजिक जवाबदारोसे भ्रष्ट रहकर सिर्फ अपने ऐहिक सुखकी संकीण 
लाल्साम एक दूसरेके पतिकी सामानिक जवाबदारियों अदा नहीं करते। उससे 
अपचहार लेगड़ा हो जाता है । ऐसा हो सकता है कि चार्बाकपथी जहाँ 
अपने अनुकूल हो, बहाँ दुूसरोसे सहायता ले ले, मा-बापकी घिगसत 
पचा ले और मग्युनिसिपेलिटीकी सामग्रीको मोगनेमें जरा भी पीछे 
नहीं रहे, सामाजिक या गजक़ीय छार्मोका लेश मात्र भी त्याग न 
करे । परन्तु जब उन्हीं मा-बापोंके पालने पोषनेका सवार आये तब 
डपेक्षाक्रा आश्रय ले ले। स्थुनिसिपालटीके किसी नियमका पालन अपने सिग्पर 
आ जाय तब चाहे जित बहानेसे निकछ जाय। सामाजिक था राष्ट्रीय आपत्तिके 
समय कुछ कत्तंब्य प्राप्त होनेपर पद दुखनेका बहाना करके पाठशालछास बच 
निकलने-वाले बालककी तरह, किसी न किसी रीतिसे छुटकारा पा जाय और 
इस तरह अपनी चार्वाक दृष्टिस कोठुम्बिक, सामाजिक, राजकीय सारे जीवनको 
डँगडा बनानेका पाप करता रहे । यह ६ उसकी चार्चाकताका दुष्परिणास | 


अब अपनेको पर-छोक-बादी आस्तिक कहनेवाले और अपने आपको 
अहुत श्रेष्ठ माननेवाले वर्गकी तरफ ध्यान दीजिए। अगर कर्म-बादी भी अपनी 
कौडुग्बिक, सामाजिक और राजकीय सारी जिम्मेदारियोंसे छूटना दिखाई पड़े, 
तो उसमें और चाबौकमे क्‍या अन्तर रहा ! व्यवहार तो दोनोंने ही बिगाइा | हम 
देखते हैं कि कुछ खुदमतलबी अपने आपको खुलमखुल्ला चार्बाक कहकर प्राप्त 
हुईं जिम्मेदारियोंके प्रति सर्वया दुर्लक्ष करते हैं| पर साथ ही हम देखते हैं कि 
कर्मवादी भो प्राप्त जवाबदारियोंके प्रति उतनी ही उपेक्षा बतत्ते है । बुद्धिसे 
घरलोकयाद स्वीकार करनेपर भी और बाणीसे उसका उच्चारण करनेपर भी उनमें 


घम्मं और उसके भ्येयकी परीक्षा छ्प्ट 


परलोक-बाद तो नाम मात्रका ही रहता है। इसका कारण पर-छोकवादको घर्सकेः 
ध्येयमें स्थान देनेपर भी उ8की जो गैर-समझ रहती है, वह है । चार्वाककी 
गैरसमझ तो सकीण दृष्टितक ही है परनखु पर-छोकवादीकी गेरसमझ उससे' 
बुगुनी है । वह बोलता तो है दीघंदृष्टिकी तरइ और व्यवह्यार करता है चार्वाक- 
की तरह |--अतः एकमें अशात्र है तो दूसरेमें विपर्य्यास । 


विपयोसके परिणाम 


इस विपयोससे पर-लोकवादी स्वास्माके प्रति सचाईसे सोचने ओर सच्चा रहकर 
त्तनुसार अपना जीवन बनानेकी जवाबदारीका तो पालन नहीं करता परखव्तु 
जब कौटुम्बिक, सामाजिक वगैरह जबाबंदारियोँ उपस्थित होती हैं तब बते- 
मान जन्म क्षण-मंगुर हैं-- यहाँ कोई किसीका नहीं हे--सब स्वार्थी भरे 
हुए हैं, यह सब मेला बिखरनेवाला है, जो भाग्यमें लिखा होगा उसे कोन मिटा 
सकता है, अपना हित साधना अपने हाथमें है । यह हित पर-लछोक सुधार-- 
नेमें है ओर परछोक सुधारनेके लिए. इस जगतकी प्राप्त हुई सभी बस्तुएँ फेकने 
योग्य है । इस प्रकारकी विचार-धारामें पड़कर, पर-छोककी धुनर्भे बह 
मनुष्य इन जवाबदारियोंकी उपेक्षा करता है। इस प्रकारकी ऐकान्तिक घुनर्मे 
बह भूल जाता हे कि उसके परलोकवादके सिद्धान्तके अनुसार उसका वर्तमान' 
जन्म भी तो परलोक ही हे और उसकी अगली पीढ़ी भी परछोक है, प्रत्यक्ष 
उपस्थित अपने सिवायकी सृष्टि भी परलोकका ही एक भाग है।इस 
भूलके संस्कार भी कमंबादके नियमानुसार उसके साथ जाएँगे। जब वह किसी 
दूसरे लोकमे अबतरित होगा, या इसी छोकर्मे नयी पीढ़ीमें जन्म लेगा, तब 
उसका परलोक सुधारने और सारा बतंमान फेंक देनेका संस्कार जागेगा और 
फिर बह यही कदहेगा कि परलोक ही धमका ध्येय हे। धर्म तो परलोक 
छुधारनेको कहता है, इसलिए, ऐहिक सुधारना या ऐहिक जवाबदारियोंमें 
बंध जाना तो पमेद्रोह है। ऐसा कहकर बह प्रथमकी अपेक्षासे परकोक 
किन्तु अमीकी अपेक्षासे वर्तमान, इस जन्मकी उपेक्षा करेगा और दूसरे ही 
परछोक और दुसरे ही जन्मको सुधारनेकी धुनमें पागल होकर घर्मका आश्रय 
लेगा । इस सत्कारका परिणाम यह होगा कि अथम माना हुआ परलोक. 
ही वर्तमान जन्‍्स बनेगा और तब बह घमके परछोक सुधारनेके ध्येयको” 
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अकड़कर इस प्राप्त हुए परछोककी उपेक्षा करेगा और बिगाड़ेगा ।इस तरह 
शर्मका ध्येय परछोक है, इस मान्यताकी भी गेरसमझका परिणाम चाबोकके 
परलोकबादकी अस्रीकृतिकी अपेक्षा कोई दूसरा होना संभव नहीं | 

यदि कोई कहे कि यह दलील बहुत खीच-तानकी है तो हमें उदाहरणके लिए 
दूर जानेकी जरूरत नहीं है। जैन समाज आत्तिक गिना जाता है, परलछोक 
सुधारनेका उसका दावा है ओर उसके धर्मका ध्येय परलोक सुघारनेमें ही पूण 
होता है, ऐसा बह गर्वपूर्वक मानता है | 

परन्तु अगर हम जेन समाजकी प्रत्येक प्रवृत्तिका बारीकीके साथ अभ्यास 
करेंगे तो देखेंगे कि बह परलोक तो क्या साधेगा चार्बोक्र जितना हृहलोक भी 
नहीं साध सकता | 

एक चार्वाक मुसाफिर गाडीमें बैठा। उसने अपने पूरे आरामके लिए 
दूसरोंकी सुविधाकी बलि देकर, दूसरोंको अधिक असुविधा पहुँचा कर पर्यातसे 
भी अधिक जगह घेर ली। थोड़ी देर बाद उतरना होगा और यह स्थान छोड़ना 
'पड़ेगा, इसका उसने कुछ भी ख्याल नहीं किया। इसी तरह दूसरे मौकोंपर 
भी बह सिर्फ अपने आरामकी धुनमें रहा और दूसरोंके सुखकी बलि देकर 
सुखपूर्वक सफर करता रहा | दूसरा पैसेजर परलोकबादी जैन जैसा था। उसको 
जगह तो मिली जितनी चाहिए उससे भी ज्यादा, पर थी बह गन्दी | उसने 
विचार किया कि अभी ही तो उनरना है, कौन जाने दूसरा कब आ जाय, चलो, 
इसीसे काम चला छो । सफाईके लिए माथा-पच्ची करना व्यर्थ है। हसमें 
वक्त खोनेके बदले ' अरिहन्त ? का नाम क्यों ही न लें, ऐसा विचार कर उसने 
उसी जगहमें बक्त निकाल दिया | दूसरा स्टेशन आया, स्थान बदलमेपर दूसरी 
जगह मिल गई । वह थी तो स्वच्छ पर बहुत सैंकरी । प्रयलसे अधिक जगह की 
जा सकती थी । परन्तु दुसरोंके साथ वादविबाद करना परलोककी मान्यताके 
“विरुद्ध था। सो वहाँ फिर परछोकवाद आ गया--मभाई, रहना तो है थोड़ी देरके 
लिए, व्यर्थकी माथापच्ची किस लिए! ऐसा कहके वीं मी उतने अरिहन्तका 
नाम लेकर वक्त निक्राला | इस तरह उसकी लग्बी ओर अधिक दिनोंकी रेलकी 
और जद्दाजकी सारी मुमाफिरी पूरी हुईं। आराम मिला या कष्ट--जह्ं उसको 
कुछ सी करनेकी जरूरत पढ़ी--बहीँ उसके परलोकवादने हाथ पकड़ लिया-- 
'और इष्ट स्मरणके लिए सावधान कर दिया। 


थम और उसके ध्येयकी परीक्षा ४७ 


हम इन दोनों मुछाफिरोंके चित्र सदैब देखते हैं। इस परसे यह कैसे कहा 
जा सकता है कि प्रथम चार्बाककी अपेक्षा दूसरा परलोकवादी पैसेंजर बढा-चढा 
है। एकने जब कि संकी्ण दृष्टिसे सबके प्रतिकी जिम्मेदारियोंका भंग कर कमसे 
कम अपना आराम तो साधा और वह मी अख्लीर तक, तब दूसरेने प्रयत्न 
किये बिना यदि आराम मिल्ठा तो र्सपूर्वक उसका आस्वादन किया, परन्तु 
जहाँ जहाँ अपने आरामके लिए और दूसरोंकी बेआरामीको दूर करनेके लिए, 
अ्यक्ष करनेका प्रसंग आया वहेँ बहौँ परछोक और आगेका श्रेष साधनेके 
निरे भ्रममें चार्वाककी अपेक्षा सी अधिक जवाबदारियोंका भंग किया। यह्द 
कोई रूपक नहीं है, प्रतिदिन होनेबाले व्यवहारकी बात है। लड़का बयरक 
होकर माता पिताकी बिरासत पानेके लिए तो उत्सुक हो जाता है, किन्तु माता 
पिताकी सेवाका प्रसंग आनेपर उसके सामने परलोकवादियोंके उपदेश शुरू 
हो जाते हैं | “ अरे मूख ! आत्माका हित तो कर ले, माता पिता तो प्रपच है। ? 
ये महाशय फिर परछोक सुधारने चलते हैं और वहाँ फिर वही गेर जवाबदारीका 
अनबस्था-चक्र चलना शुरू दो जाता है | 

कोई युवक सामाजिक जवाबदारीकी तरफ झुकता है तो परलोकबादी गुरु 
कहते हैँ-- जात-पौतके बेधन तोड़कर तू उसको विशाल बनानेकी बातमें तो पड़ा 
है, पर कुछ आत्माका भी विचार करता है! परलोकको देख । इस प्रप॑चमें क्या 
रखा है ! ' वह युवक गुरुकी बात सर्वथा न माने तो मी भ्रमवश्ञ द्वाथर्में लिया 
हुआ काम तो प्रायः ही छोड़ देता है। कोई दूसरा युवक वेधव्यके कष्ट निवारणार्थ 
अपनी सारी संपत्ति और सामथ्यंका उपयोग एक विधवाके पुनविवाहके लिए 
करता है या अस्पृश्योंको अपनाने और अस्पृश्यताके निवारणमें करता है, तो 
आस्तिक-रल्न गुरुजी कहते हैं-- अरे विषयके कीड़े, ऐसे पापकारी (विवाह्देकि 
प्रपश्ममें पड़कर परछोक क्‍यों बिगाड़ता है !?? और वह बेचारा भ्रान्त होकर 
मौन लेकर बैठ जाता है। गरीबोंकी व्यथा दूर करनेके लिए शट्टीय खादी जैसे 
कार्यक्रम भी किसीको पड़ता देखकर घमत्राता गुरु कहते हैं-- अरे यह त्तो 
करपतोका फछ है। जिसने जैसा किया, वह बेसा मोगता है | तू तो तेरा 
संभाल | जिसने आत्माकों साथ लिया, उतने सब साथ लिया। परछोक 
जैसा उच्च ध्येय होना चाहिए।” ऐसे उपदेशसे यह युवक भी कर्सतव्यसे 
च्युत हो जाता है। हम इस तरहके कतंब्य-अ्रंश समाज समाज और घर घरमें 
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देखते हैं। गह॒स्थोंकी द्वी बात नहीं, त्यागी गिने-जानेबाले धर्मगुरुओंमें 
भी कर्ततव्य-पालनके नामपर शून्य है। तब चार्वाक धमम या उसके ध्येयको 
स्वीकार करनेसे जो परिणाम उपस्थित होता है बही परिणाम परलोककों धर्मका 
ध्येय माननेसे भी नहीं हुआ, ऐसा कोई कैसे कह सकता है ? यदि ऐसा 
न द्ोता तो हसारे दी्दर्शी गिने जनिब्राले परछोकबादी समाजमें आध्मिक, 
कोंटम्बिक, सामाजिक ओर राष्ट्रीय जवाबदारियोंके शानका अभाव न द्वोता । 


चाहे कर्ज लेकर भी थी पीनेकी मान्यता रखनेवाले प्रत्यक्षवादी स्वसुख- 
वादी चार्वाक हों चादे परछोकवादी आस्तिक हों, यदि उन दोनोंमें कर्तव्यकी 
योग्य समझ, जवाबदारीका आत्म-भमान और पुरुषार्थवी जाणति जैसे 
तत्त न हो, तो दोनोके धर्मध्येय सम्बन्धी बादमें चाह कितना ही अन्तर हो, 
उन दोनोंके जीवनमें या वे जिस समाजके अंग हैं, उस समाजके जीवनमें 
कोई अन्तर नहीं पड़ता । बह्कि ऐसा होता हे कि परलोकवादी तो 
दूसरेके जीवनको बिगाड़नेके अछावा अपना जीबन मी बिगाड़ लेता है, 
जब कि चार्वोकपन्थी अधिक नहीं तो अपने वतंमान जीवनका तो थोड़ा सुख 
साध लेता है । इसके विपरोत अगर चार्वाक-पंथी और परलोकवादी दोनोंमें 
कर्तव्यकी योग्य समझ, जवाबदारीका भान और पुरुषार्थी जाति बराबर 
बराबर हो, तो चार्बाककी अपेक्षा परछोकबादीका विश्व अधिक संपूर्ण होनेकी 
या परलछोकवादीकी अपेक्षा चार्बाकपन्‍थीकी दुनियाके निम्न होनेकी कोई 
संभावना नहीं है । 


धमेका ध्येय क्या हो ? 

ध्येय चाहे जो हो, जिनमें कतंव्य ओर जवाबदारीका भान और पुरु- 
परर्थकी जागति अधिक है, वे हो दूसरोंकी अपेक्षा अपना और अपने समाज 
या राइका जीवन अधिक समृद्ध या सुखी बनानेवाले हैं | कर्तव्य और जवाब- 
दारीके भान बाले और पुरुषाथद्षी जाग्तिबाले चार्बाक सहश ढोग भी 
दूसरे पक्षके समाज या राष्रक जीवनकी बनिश्बत अपने समाज और राषूका 
जीवन खूब अच्छा बना लेते हैं, इसके प्रमाण हमारे सामने हैं | इसलिए 
धर्मके ध्येय रूपमें पर्छोकवाद, कर्मबाद, या आत्मबाद दूसरे बादोंकी अपेक्षा 
अधिक संपूण्ण या बढ़ा हुआ है, ऐसा इम किसी मी तरहसे साबित नहीं कर 
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सकते । ऐसी स्थितिमें परलछोक सुधारनेको धमेका ध्येय माननेंक्री जो प्रवृत्ति 
चली आई है, वह करायर नहीं है, यह स्वीकार करना होगा | 

तब प्रश्न होगा कि घमका ध्येय क्‍या होना चाहिए ! किस वबस्तुकों धर्मके 
ध्येयरूपसे सिद्धान्तमें, बिचारम, और बर्तनमें स्थान देनेसे धर्मकी सफलता और. 
जीवनकी विशेष प्रगति साधी जा सकती है ” 

इसका जबाब ऊपरके बिवेचनमें ही मिल जाता है और बह यह कि 
प्रत्येकको अपने वैयक्तिक और सामूहिक कर्तव्यका ठीक भान, कर्तब्यके प्रति 
रही हुईं जिम्मेवारीम रस ओर उस रसको मूत्त करके दिखानेवाली पुरुषार्थकी 
जागति, इसीको धमका ध्येय मानना चाहिए. । 

यदि यक्त तत्वोंको धर्का ध्येय मानकर उनपर जोर दिया जाय, तो' 
प्रजाका जीवन समग्र रूपमें बदछ जाय । धर्म तात्विक हो या व्यावहारिक, 
यदि यक्त तत्त्व ही उसके ध्येय-रूपमें स्वीकृत किये जायें ओर प्रत्यक्ष सुखवाद 
या परलोकसुधारवादका स्थान गौणे कर दिया जाय, तो मनुष्य चाहे जिस 
पक्षका हो वह नवज्ञीवन बनानेमें किसी भी तरहकी विसंगतिके बिना अपना योग 
देग, और इस तरहका ध्येय स्वीकार किया जायगा तो जैन समाजकी, 
भावी सनन्‍्तति सब तरइसे अपनी योग्यता दिखला सकेगी । 

इस ध्येयवाला भावी जेन पहले अपना आत्मिक कर्तव्य समझकर उसमें 
रस लेगा | इससे बह अपनी बुद्धिकी विश्वुद्धि और विकासके लिए अपनेसे हो 
सकनेवार्ली सारी चेष्टा करेगा ओर अपने पुरुषाथेकों जरा भी गुप्त न रखेगा + 
क्यो कि बह यह समझ लेगा कि बुद्धि और पुरुषार्थके द्वोहमें ही आत्मद्रोह और 
आत्मकर्तव्यका द्रोह है। वह कुट्ठम्बके प्रति अपने छोटे बढ़े समग्र कर्तव्य 
ओर जबाबदारियाँ अदा करनेमें अपने जीवनर्की सफलता समझेगा | 

इस तरह उसके जीबनस उसकी कुठुम्बरूपी घड़ी विना अनियमितताके 
बसबर चलती रहेगी। वह समाज और राष्ट्रके प्रति प्रत्येक जवाबदारीके पालनमें 
अपना महत्व मानेगा और इस लिए समाज और राषके अभ्युदयके मार्गमें 
उसका जीवन बहुत मददगार होगा | 

जैन समाजमें एकाश्रम संस्था अर्थात्‌ त्यागाश्रम संस्थाके ऊपर ही मुख्य 
मार देनेके कारण अधिकारका विचार उपेक्षित रह जाता है ओर उससे जीवनमेः 

है. ६ 
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विश्वद्खतता दिखाई देती है। उसके स्थानमें अधिकारस्वरूप आश्रव्न- 
व्यवस्था उक्त ध्येयका स्वीकार करनेसे अपने आप सिद्ध हो जायगी। इस 
इृष्टिसे विचार करते हुए मुझे स्पष्ट मालूम होता है कि यदि आजकी नव 
'सन्तति दूसरे किसी भी बादविबादमें न पड़कर अपने समस्त कतंव्यों 
और उनकी जवाबदारियोंमें रस लेने लग जाय, तो हम थोड़े ही समयमे 
देख सगे कि पश्चिमके या इस देशके जिन पुरुषोंको हम समर्थ मान कर उनके 
प्रति आदखृत्ति रखते हैं, उन्हीकी पंक्तिमें हम भी खड़े हो गये हैं। 


यह एक प्रइनका निराकरण करना ज़रूरो है | प्रदन यह है कि चार्बाक 
दृष्टि सिर्फ प्रत्यक्ष-सुख-बादकी है और बह भी सिर्फ स्वसुखबादकी | 
'इस लिए उसमें सिर्फ अपने ही सुखका ध्येय रखनेके कारण दूसरोंके प्रति भी 
सामूहिक जिम्मेवारीको, चाहे वह कोटम्बिक हो या सामाजिक, कहाँ स्थान है, 
जेसा कि परछोकवादमे होना संभव है। चावाकके लिए तो अपने संतोष पर 
ही सबका संतोष और “आप मु, ड्रब गईं दुनिया ? वाला सिद्धान्त है । पर 
इसका खुलासा यह है कि केत्रल प्रत्यक्षबादमें भी जहाँ अपने स्थिर और पक्क 
सुखका विचार आता है वहों कोठुम्बिक, सामाजिक आदि जवाबदारियों प्राप्त 
हो जाती हैं। जबतक दूसरेके प्रति जवाबदारी न समझी जाय और न पाछी 
जाय तबतक केबल अपना ऐहिक सुख भी नहीं साधा जा सकता। दुनियाका 
कोई भी सुख हो, वह पर-सापेक्ष है। इस लिए, दूमरोंके प्रति व्यवहरका समुचित 
ज्यवस्था किये बिना केवछ अपना ऐहिक सुख भी सिद्ध नहीं हो सकता | इस 
लिए, जिस तरह परलोक-दृष्टिमें उसी तरह केवल प्रत्यक्ष-बादमें भी सभी जिम्मे- 
दारियोंको पूरा स्थान है। 


[ पर्युषण-भ्याख्यानमाला, बम्बई, १९३६ ] 


आस्तिक ओर नास्तिक 


बहुत ग्राचौन कालमें जब आर्य ऋषियोने पुनजन्मकी शोध की, तब पुनर्जन्म- 
के विचारके साथ ही उनके मनमें कर्मके नियम और इहलोक तथा परलोककी 
कब्पना भी आविभूत हुई। कमतत्त्व, इहलोक और परलोक इतना त्तो पुन्जन्मत्रे 
साथ सम्बन्धित हे ही । यह बात एकदम सीधी सादी और सहज ही सबके 
गले उतर जाय, ऐसी नहीं है। इसलिए इसके बारेमें थोड़ा बहुत मनभेद 
हमेशा रहा है। उत पुराने जमानेम भो एक छोटा या बड़ा वर्ग ऐसा था 
जो पुनर्जन्म ओर कमचक्रके माननेको बिल्कुल तैयार न था। यह बर्ग पुन्जेन्म- 
बादियोंके साथ समय समयपर चर्चा भी करता था। उस समय पुन्जन्मके 
झोधकों ओर पुनर्जन्मबादी ऋषियोने अपने मन्तव्यको न माननेवाले पुनर्जन्म- 
विरोधी पश्चको नास्तिक कहा और अपने पक्षको आस्तिक। शन गंभीर 
ओर विद्वान्‌ू ऋषियोंने जब अपने पक्षक्रों आस्तिक कहा, तब उसका 
अर्थ केबल इतना ही था कि हम पुनर्जन्म और कर्मंतत्वको माननेवाले पक्षके 
हैं और इसलिए जो पक्ष इन तत्त्वोंकों नहीं मानता उसको सिर्फ हमारे 
पक्षते भिन्न पक्षके तौरपर व्यक्त करनेके लिए. * न ? शब्द जोड़कर कहा गया। 
ये समभावी ऋषि उस समय आस्तिक ओर नास्तिक इन दो शब्दोंका 
केबल दो भिन्न पक्षोंको सूचित करनेके लिए ही व्यवहार करते थे । इससे 
ज्यादा इन शब्दोंके व्यवहार पीछे कोई खास अर्थ नहीं था । पर ये 
शब्द खूब चले ओर सबको अनुकूल साबित हुए । बादमें ईश्वरकी मान्य- 
ताका प्रश्न आया । ईश्वर है और बह संसारका कत्तो भी है, ऐसा माननेबाला 
एक पक्ष था। दूसरा पक्ष कहता था कि स्वतन्त्र और अल्य ईश्वर जेसा कोई 
तस्र नहीं है और हो भी तो समनके साथ उसका कोई सम्बन्ध नहीं है । ये 
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दो पक्ष और उनकी अनेक शाखाएँ जब अस्तिल्रमे आई तो पहले जो 
आर्तिक और नास्तिक शब्द सिर्फ पुनर्जन्मबादी और पुनर्जन्मविरोधी पक्षोंके 
लिए ही प्रयुक्त होते ये, वे ही ईश्वरवादी और ईश्वर-विरोधी पक्षोंके लिए. भी 
व्यवहारमें आने लगे | इस प्रकार आम्निक और नास्तिक शब्दोके अर्थका क्षेत्र 
पुनर्ंन्म के अस्तित्व और नास्तित्वक्ी अपेक्षा अधिक विस्तृत यानी ईश्वरके अस्तित्व 
ओऔर नास्तित्व पर्यन्त हो गया । फिर पुनजन्म माननेवाले ब्गमे भी इश्वरको 
मानने और न माननेदलोंके दो पक्ष हो गये, अर्थात्‌ अपने आपको 
आस्तिक समझनेवाले आचार्य के सामने ही उनकी परपरामें दो मिन्न पार्टियों 
हो गई | उस समय पुनजन्मवादी होनेके कारण आस्तिक गिने जानेबाले बर्गके 
छिए भी ईश्वरन माननेबाले लोगोको नास्तिक कहना आवश्यक हो गया । 
परन्तु नव इन शब्दोंमें अमुक बात माननी या अमुक ने माननी, 
इसके सिवाय कोई डूसग स्वास भाव नहीं था | इखलिए 
पुनरजन्मवादी आर्य पुरुषोने अपने ही पश्चके किन्तु ईश्वरकों नहीं माननेबाले 
अपने बन्धुओको, व कुछ मान्यता भेद रखने हैं इस बातकी सूचनाके लिए 
दी, नास्तिक कहा | इसी तरह सांख्य, मीमांसक, जेन और बौद्ध ये सक 
पुनजन्मबादीके नाते समानरूपसे आपस्तिक होते हुए भी दूसरी तरहसे नाहितिक 
कहल'य | 


अब एक दूसरा प्रश्न खड्ा हुआ और वह था शाख्रके प्रमाणका | वेदश!|ख्रकी 
प्रतिष्ठा रूढ हो चुकी थी। पुनजन्मको माननेवाा ओर ईश्वर तत््वको भी 
मानतेवाला एक ऐसा बड़ा पश्च हो गया था जो वेदका प्रामाण्य पूरा पूरा मजूर 
करना था। उसके साथ ही एक ऐसा भी बढ़ा और प्राचीन पक्ष था जो 
गुनजन्ममें विश्वास रखते हुए भी और वेंदका पूरा पूरा प्रामाण्य स्वीकार करते 
हुए भी ईश्वर तत्र नहीं मानता था । यहाँसे आस्तिक नास्तिक 
शब्दोंमि बडा भारी गोटठाछा शुरू हो गया । अगर इंश्वकों माननेसे 
फकिसीको नास्तिक कद्दा जाय, तो पुनजन्म और वेदका प्रामाण्य माननेबाले 
अपने सगे भाई मींमासकको भी नास्तिक कहना पड़े । इसलिए मनु महाराजने 
इस जटिल समस्याको सुल्झानेके लिए नाह्तिक शब्दकी एक संक्षित व्याख्या 
च्कर दी और वह यह कि जो व्रद-निदक ह्दो वह नास्तिक कहा जाय। इस 
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हिसाबसे सांख्य लोगोंको जो निरीश्चरवादी होनेके कारण एक बार नास्तिक 
गिने जाते थे, वेदोंका कुछ अंशॉमें प्रामाण्य स्वीकार करनेके कारण धीरे धीरे 
नाह्तिक कहा जाना बन्द हो गया और वे आरितक गिने जाने छगे और 
जैन तथा बौद्ध जो वेदका प्रामाण्य बिल्कुछ नहीं स्वीकारते ये, नात्तिक | 
यहाँ तक तो आस्तिक नाह्तिक शब्दोंके प्रयोगके बारेमे चर्चा हुई। 


अब दूसरी तरफ देखिए। जिस प्रकार पुनजन्मबादी, ईश्वरवादी और वेदबादी 
छोग अपनेसे जुदा पक्षकोीं बतलानेके लिए नास्तिक शब्दका व्यवहार करते थे- 
और व्यवहारमें कुछ शब्दोंका प्रयोग तो करना ही पड़ता है-उसी तरह भिन्न पक्ष- 
वाले भी अपने ओर अपने प्रतिपक्षीकों यूचित करनेके लिए. अमुक शब्दोंका 
व्यवह्दार करते थ। वे शब्द थे सम्यग्दृष्टि और मिथ्याइृष्टि। पुनजेन्मको मानते हुए. 
भी कुछ बिचारक अपने गहरे चिन्तन और नपके परिणामसे यह पता छगा सके थे 
कि ईइ्चर जैसी कोई स्वनन्त्र वस्तु नहीं है। इसलिए, उन्होंने अधिकसे अधिक 
विरोध ओर जोखिम सहन करके भी अपने विचार लोगोंके सामने रखे। इन 
विचारोंको प्रकट करते समय अन्तमे उन्हें वदा प्रामाण्यके स््ीकारसे भी इन्कार 
करना पड़ा | ये छोग समझते थे और सच्ची प्रामाणिक बुद्धिसे समझते थे कि 
उनकी दृष्टि अथात्‌ मान्यता सम्यक्‌ अर्थात्‌ सच्ची है और दूसरे वेदबादी 
पक्षक्ी मान्यता सिथ्या अर्थात्‌ भ्रान्त है। सिर्फ इसीलिए समभावपूर्वक उन्होंने 
अपने पक्षकों सम्यग्दष्टि और सामनेवालेको मिध्यादष्टि बतलाया। 
इसी भोंति जैसे संल्कृतजीबी विद्वानोंने अपने पक्षके लिए आप्तिक 
ओर अपनेसे भिन्न पक्षके लिए नास्तिक शब्द योजित किये थे उसी 
तरह प्राकृतजीबी जैन ओर बोद्ध तपत्वियोंने भी अपने पक्षके लिए, सम्यगदृष्ट 
६ सम्मादिट्टी ) ओर अपनेसे भिन्न पतन्षके लिए मिथ्यादृष्टि ( मिच्छादिद्ली ) 
शब्द प्रयुक्त किये। पर इतनेसे ही अन्त आनेवाला थोड़े ही था। मतों और 
मतमेदोंका बटवृक्ष तो समयके साथ ही फैलता जाता है । जैन और बौद्ध 
दोनों वदविरोधी होते हुए मी उनमें आपसमे भी बड़ा मतभेद था। इसलिए 
जैन छोग मी अपने ही पक्षको सम्यग्दष्टि कह्ककर वेदका प्रामाण्य नहीं स्वीकार 
ऋरनेमें समे भाई जैसे अपने बौद्ध मित्रकों भी मिथ्यादृष्टि कहने छगे | इसी 
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अलबपाम८प जाकर लबसपमक. 





तरह बौद्ध लोग भी सिर्फ अपनेको ही सम्यग्‌दृष्टि और अपने बढ़े भाईके 
समान जैन पक्षकों मिथ्यादृष्टि कहे छगे। सचमुचमे जिस तरह आतस्तिक 
ओर नास्तिक उसी तरह सम्यग्शप्टि और मिथ्यादहृष्टि शब्द भी केवल 
अमुक अशमें भिन्न मान्यता रखनेबाले दो पश्नोंके लिए प्रयुक्त होते थे, जिनमें एक 
स्वपक्ष और दूसरा परपक्ष होता था । प्रयेक्र अबने पक्षकों आस्तिक और सम्य- 
ग्हष्ट कहता और परपक्षको नास्तिक ओर मिथ्यादृष्टि | यहें। तक तो सामान्य 
भाव हुआ, पर मनुष्यकी प्रकृतिमें जेसे मीठापन है वैसे ही कडुआपनका तत्त्व भी 
है । यह तस्त प्रत्येक जमानेमे थोडः बहुत दखा ही जाता है। शब्द अपने आपमें 
किसी तरह भले या बरे नहीं होते । उन मिठास या कडुएपन अथवा उनकी 
प्रियता या अग्रियताका आधार उनके पीछ विद्यमान मनोभाबोंपर अवलग्बित 
रहता है। यह बात हम कुछ उदाहरणाशार ज्यादा स्पष्ट रीतिसे समझ सकेंगे । 
पहले हम नेगा, लुब्चा और बाबा -इन अब्दोंको े और इनपर विचार करे | 
नंगा या नागा संस्कृनमें नम्म और प्राकृतमे नगिण॑, छुच्चा ऐंस्कृतम छलचक और 
प्राकृटमें लेंचओ, बाबा सस्कृतमे वप्ता' क्र प्राकृतमें बप्पा अथवा बप्पा रूपसे 
प्रसिद्ध है । 


जो सिर्फ कुठम्ब और सम्पत्तिकः €' नहा परन्तु कपड़ों तकका त्याग करके 
आत्म-शोधनके लिए निर्भय त्रत वारए' करता ओर महान आदर्श सामने 
रखकर जगलमें एकाकी सिहकी तरह विचरण करता था वह पुण्य पुरुष नम्म 
कहलाता था। भगवान्‌ महात्रीर इसी अथर्म नम्म नामसे प्रख्यात हुए हैं। 
परिग्रहका त्याग करके और देट-दइमनका अत स्वीकार करके आत्म-साधनाके 
लिए ही त्यागी होनेबाले और अपन सिग्के बालोंको अपने ही हाथोंसे खींच 
निकालनेबालेको छुचक या लोच कर्नेत्राछा कहा जाता था। यह शब्द शुद्ध 
त्याग और देह-दमन सूचित करनबाछा था । वत्ता अर्थात्‌ सर्जक और सर्जक 
अर्थात्‌ बड़ा ओर सततिका पृज्य | इस अधम बप्पा और बाबा शब्दका प्रयोग 
होता था। परन्तु शब्दोंके व्यवहारक्ी मयोदा हमेशा एक समान नहीं रहती । 
उसका क्षेत्र छोटा, बडा और कभी कभी विक्वत भी द्वो जाता है। नम्न अर्थात्‌ 
वस्तरहित तप्त्वी और ऐसा नप्स्वी जो सिर्फ एक कुटम्ब या एक ही 
परिवारकी जवाबदारी छोडकर वसुधा-कुटम्बी बननेवाछा और सारे विश्वकी 
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जवाबदारियोंक्रा विचार करनेवाला हो । परन्तु कितने ही मनुष्य कुठ्ठम्बमें ऐसे 
निकल आते हैं जो कमजोरीके कारण अपनी कौटुम्बिक जवाबदारीकों फेंककर 
उसकी जगह बड़ी और व्यापक जबाबदारी लेनेके बदले आल्त्य और अशानके 
कारण अपने कुठुम्ब और अपने समाजके प्रति भैर-जिम्मेदार होकर इधर 
उधर भठकते रहते हैं। ऐसे मनुष्यों और पहले बताये हुए उत्तरदायी 
नग्म तपस्बियोंके बीच घरसम्बन्धी गैग्जिम्मेदारी ओर घर छोड़कर इच्छा- 
पूर्वक घूमने जितनी ही समानता झोती है। इस साम्यके कारण उन गैरजिम्मेदार 
मनुष्योंको उनके रि्तेके लोगोंने ही तिरस्कार्सूचक तरीकेसे या अपनी अरुचि 
दर्शानेके निमित्त उनको नगा या नागा ( नम्म ) कहा | इस तरहसे व्यवद्वास्सें 
जब कोई एक जवाबदारी छोड़ता है, दिया हुआ बचन पूरा नहीं करता, अपने: 
सिरपर रखा हुआ कज नहीं चुकाता और किसीकी सुनता भी नहीं, तब, उस' 
हालनमे वह तिरस्कार और अरुचिसूचक शब्दोंमें नंगा या नम्म कहता है। 


इस तरह धीरे घीरे पहलेवाला मूल नम्म शब्द अपने महान्‌ तप, त्याग और 
पूज्यताके अथेमेसे निकछकर सिर्फ गैरजिम्मेबार अर्थमें आकर रुक गया और 
आज तो बह ऐसा हो गया है कि कोई मी व्यक्ति अपने लिए नंगा शब्द पसंद 
नहीं करता | दिगंबर मिक्षुक जो बिल्कुल नम्म होते हैं, उनको भी अगर नंगा 
कहा जाय, तो वे अपना तिरसकार ओर अपमान समझेंगे। छंचक शब्दने 
भी अपना पवित्र स्थान खो दिया है। कहे हुएका पालन न करे, दूसरोंको 
ठगे, बस इतने ही अर्थर्म उसका उपयोग रह गया है। बाबा शब्द तो बहुत 
बार बालकोंकों डरानेके लिए ही प्रयुक्त होता है ओर अक्सर जो किसी 
प्रकारकी जिम्मेदारीका पाछन नहीं करता उस आखझख्सी और पेट मनुष्यके 
लिए भी प्रयुक्त होता है | इस तरह भछाई या बुराई, आदर या 
निरसकार, सकुचितता या विस्तृतताके भावको लेकर एक ही शब्द कभी 
अच्छे, कभी बुरे, कभी आदरसूचक, कभी तिरस्कारसूचक, कमी संकुचित 
अरथवाले और कभी विस्तृत अर्थवाले हो जाते हैं। ये उदाहरण प्रशठुत च्चोमें: 
बहुत कामके होंगे। 


ऊपर कहे हुए नात्तिक और मिशथ्याइष्टि शब्दोंकी अणीमें दूसरे दो शब्द भी 
सम्मिलित किये जाने योग्य हैं। उनमें एक  निन्‍्दव ” शब्द हे जो इेताम्वर 
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आाखोंमे व्यवह्वत हुआ है और दूसरा * जैनाभास ? शब्द है जो दिगम्बर ग्रंथोंमें 
अयुक्त हुआ है।ये दोनों शब्द अमुक अंश जेन किन्तु कुछ बातोंमें 
विरोध मत रखनेवालोंके लिए प्रयुक्त हैं। निन्‍्हव शब्द तो कुछ प्राचोन 
भी है 'परन्तु जैनामास अर्थात्‌ “कृत्रिम जैन? शब्द बहुत पुराना 
नहीं है ओर विलक्षण रीतिसे इसका प्रयोग हुआ है । दिगम्बर 
शाखाकी मूलसंघ, माथुरसंघ, काष्टासघ आदि अनेक उपशाखाएँ हैं। उनमें जो 
मूलसघके न हों ऐसे सभी व्यक्तियोंको जैनाभास कहा गया है, जिनमें 
इव्रेताम्बर भी आ जाते हैं | श्वेताम्बर शाखकारोंने भी प्राचीन कालमें तो अमुक 
मतमेदवाले अमुक पक्षको ही निन्दब कहा था परन्तु बादम जब दिगम्बर शास्तरा 
बिल्कुल अलग हो गई, तो उसको भी निन्हव कहा जाने छगा। इस तरहसे हम 
देख सकते हैं कि दो मुख्य शाखाएँ---इवेताम्बर और दिगम्बर- एक दूसरीको 
भिन्न शाखाके रूपमे पहचाननेके लिए अमुक शब्दका प्रयोग करती हैं। जब 
एक ही शाखामें उपसेद होने छगते हें तो उस समय भी एक उपछतम्प्रदाय 
वूसरे उप्सम्प्रदायके लिए इन्हीं शब्दोंका व्यवहार करने लगता हैं । 


इस अवसरपर हम एक विषयपर छक्ष्य किये बिना नहीं रह सकते कि 
आस्तिक और नास्तिक शब्दोके पीछे तो सिर्फ हकार और नकारका ही भाव है 
जब कि सम्यग्दृष्टि और मिथ्यादहृष्टि गब्दोके पीछे उससे कहीं ज्यादा भाव ह। 
इनमे अपना यथार्थथन और दूसरे पक्षका श्रान्तपन विश्वासपूर्वक सूचिन 
किया जाता है | यह भाव जरा उग्र और कुछ अशमें कठु भी है। इसलिए 
पहलेवाले शब्दोंकी अपेक्षा बादके शब्दोमें बिशेष उग्रता सूचित होती है। 
फिर ज्यों ज्यों साप्रदायिकता और मताघता बढती गई व्वों त्यों कटुता ज्यादा उग्र 
होती गई और उसके परिणामस्वरूप निन्दथ और जैनामास जैसे उग्न शब्द 
अतिपक्षके लिए अस्तित्वमें आ गये। यहाँ तक तो सिर्फ इन शब्दोंका कुछ 
इतिहास आया । अब हमको बर्तमान स्थितिपर मौर करना चाहिए | 


आज कल इन शब्दोंके बारेगें बहुत गोटाला हो गया है। ये शब्द अपने 
मूल अर्थमें नहीं रहे और नये अथमे भी ठीक और मर्यादित रीतिसे व्यवह्यारमें 
नहीं आते। सच कहा जाय तो आजकाछ ये धाब्द नंगा, छुच्चा और बाबा 
शब्दोंकी तरह सिर्फ गालीके तौरपर अथवा तिरस्कार रूपमें हर कोई व्यवहार 
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करता है। सच्चौ बात कहनेबाले और भविष्यमे जो विचार हमको या 
हमारी सन्ततिको अवश्यमेब स्वीकार करने योग्य होते हैं, उन विचारोंको 
प्रकट करने वाले मनुष्यको भी झुरू शुरूमें रूढिगामी, स्वार्थी और 
अविचारी लोग नास्तिक कहकर गिरानेका प्रयत्न करते हैं । मथुरा- 
वन्दावनमें मन्दिरोंकी संख्या बढ़ाकर उनकी पूजाह्वारा पेट मरनेबाले- 
और अनाचारको पुष्ठ करनेवाले पंडों या ग़ुसाई्योंके पाखण्डका स्वामी दयानद- 
ने विरोध किया और कह्या कि यह तो मूति-पूजा नहीं बरन्‌ उदर-पूजा और 
भोग-पूजा है। काशी तथा गयामे श्राद्ध आदि कराकर मत्त रहनेबाले और 
अत्याचारका पोषण करनेवाले पंडोंसे स्वामीजीने कहा-यह भ्राद्धू-पिण्ड पित- 
रोके तो नहीं पर तुम्हारे पेटोमं जरूर पहुँचता है। ऐसा कहकर जब उन्होंने 
समाजमें सदाचार, विद्या और बलका बातावरण पैदा करनेका प्रयत्न किया, तब 
वेद-पुराणकों माननेमाले पडोंके पक्षने स्वामीजीको नास्तिक कहा | इन लछोगेंने 
यदि स्वामीजीको सिर्फ अपनेसे भिन्न मत-दर्शकके अर्थमें ही नास्तिक कहा 
होना, तो कोई दोष नहीं था किन्तु जो पुराने छोग मूति और श्राद्धमें ही महत्व 
मानते थे उनको उत्तज्ित करनेके लिए और उनके बीचमें स्वामीजीकी प्रतिष्ठा 
घटानेके लिए, ही उन्होंने नास्तिक शब्दका व्यवद्दार किया । इसी तरह मिथ्या- 
इष्टि शब्दकी मी कदयथेना हुई है। जैन वर्गमें ज्यों ही कोई विचारक निकला और 
उसने किसी बह्तुकी उचित-अनुचितताका विचार प्रकट किया कि स्वार्थप्रिय 
वर्गन उसको मिथ्पाहृष्टि कह्ा । एक यति कल्पसूत्र पढ़ता है और छोगोंसे 
उसकी पूजा कराकर जो दान-दक्षिणा पाता है उसे स्वये ही हजम कर लेता 
है और दूसग यति मंदिस्की आमदनीका मालिक हो जाता है ओर उससे अना- 
चार बढाता है, यह देखकर जब कोई उसकी अयोग्यता प्रकट करनेको उद्यत 
होता है तो शुरू स्वार्थी यतियों ही उस विचारककों अपने वर्गमेसे निकाल 
देनेके लिए मिथ्पादृष्टि तक कह डालते हैं | इस तरह शुरू शुरूमे नास्तिक ओर 
मिथ्या दृष्टे शब्द सुधारक्न और विचारक छोगोके लिए व्यवहार आने लगे 
और अब वे ऐसे स्थिर हो गये हैं कि अधिकांशतः विचारशीछ सुधारक 
और किसी वस्तुकी योग्यता-अयोग्यताकी परीक्षा करनेबालेके लिए ही ब्यवहृुत 
द्ोते हैं। “ पुराने प्रतिबन्ध, पुराने नियम; पुरानी मर्यादाएँ ओर पुराने 
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रीनि-रिवाज, देश, काठ और परिस्थितिको देखते हुए अमुक अंशमे उचित 
नहीं जान पड़ते | उनके स्थानमें अमुक-प्रकारके प्रतिबन्ध और अमुक प्रकारकी 
मर्यौदाएँ रखी जायें, तो समाजको छाम हो सकता है। अज्ञान और संकुचितताकी 
जगह ज्ञान और उदारता स्थापित हो, तब ही समाज सुखी रह सकता है। 
धर्म अगर विसंबाद बढ़ाता है तो वह धर्म नहीं हो सकता | ?” ऐसी सरल 
ओर सत्रमान्य बातें करनेवाला कोई निकाला कि तुरन्त उसको नास्तिक, मिथ्या- 
दृष्टि और जैनामास कहना झुरू कर दिया जाता है। इस तरह शब्दोंके उप- 
योगकी इस अंधाधुधीका परिणाम यह हुआ है कि आजकल नात्तिक शब्दकी 
ही प्रतिष्ठा बढ गई है | एक जमानेमे राजम'न्य और लोकमान्य शब्दोंकी ही 
प्रतिष्ठा थी। जब समाज आगे बढ़ा तो उसे राजमान्य शब्द खटका 
और राजमान्य होनेमें कई बार समाजद्रोह और देशद्रोह भी मालूम 
हुआ | और राजद्रोह शब्द जो एक समय बड़े भारी अपयधीके लिए. ही 
व्यबहास्सें आता था और अपमानसूचक समझा जाता था उसकी प्रतिष्ठा बढ़ 
गई | आज तो देश और समाजमें ऐसा बाताबरण पैदा हो गया है कि 
शजद्रोह शब्द पूजा जाता है और अपनेको राजद्रोही कहलानेके लिए हजारों 
ही नहीं बरन्‌ लछाग्बों स्री-पुरुप निकल पड़ते हैं और लोग उनका सत्कार करते 
है। सिर्फ हिन्दुल्तानका ही नहीं परन्तु सारी दुनियाका महान्‌ सन्‍त आज एक 
महान्‌ राजद्रोही गिना जाता है। इस तरह नास्तिक और मिथ्यादृष्टि शब्द 
जो किसी समय केबल अपनेसे भिन्न पक्षबालेके लिए व्यवद्यास्म आते 
थ और पीछे कुछ कद्थक भावमे आने छगे थे आज प्रतिष्ठित हो रहे हैं । 
“ अछूत भी मनुष्य है। उससे सेवा लेकर तिरसकार करना बढ़ा 
भारी अपराध है। वेधब्य मर्नीसे ही पालन किया जा सकता है, जबरदस्ती 
नही । ” ये विचार जब गॉधीजीने प्रकट किये तो उनको भी मनुके उत्तराघि- 
कारी काशीके पडितोंने पहले नास्तिक कह् और फिर मघुरशब्दोंम आर्यस माजी 
कहा और जब बछड़ेके वधकी चर्चा आई तो बहुतोने उनको हिंसक बताया + 
यदि गाँबीजीने राज्यप्रकरणमें पड़कर इतनी बड़ी साम्राज्य-शक्तिका 
सामना न किया होता और यदि उनमें अपने विचारोंको जगद्व्यापी करनेंकी 
शक्ति न होती, तो वे जो आज कहते हैं वही बात अंत्यजों या विधवाओं के 
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विषयमें कहते तो छोग उन्हें भारी नास्तिक और मूर्ख मानते और मनुकेः 
उत्तराधिकारियोंकी चलछती तो वे उनको शूलीपर चढ़ा देते। 


इस भाँति जब कट्टर प्राचीनताप्रेमियोंने आवेशमें आकर बिना विचार 
किये चादे जेसे विचारक और योग्य मनुष्यको मी अप्रतिष्ठित करनेके लिए. 
तथा लोगोंकों उसके विरुद्ध उकसानेके लिए नास्तिक जैसे शब्दोंका व्यबहार 
किया, तब इन शब्दोंमें भी क्रान्तिका प्रवेश हो गया और इनका अर्थ-चक्र 
बदलनेके अतिरिक्त महत्ता-चक्र बदछने लगा और आज तो लगभग ऐसी 
स्थिति आ गई है कि राजद्रोहकी तरह ही नास्तिक, मिथ्यादृष्टि आदि शब्द भी 
मान्य होते चले जा रहे हैं। कदाचित्‌ ये पर्याप्त रूपमें मान्य प्रमाण न हुए, 
हा, तो भी अब इनसे डरता तो शायद ही कोई हो। उलटे जैसे अपनेको राज- 
द्रोही कहछानेवाले बहुतसे लोग दिखाई देते हैं वैसे बहुत छोग तो निर्मबता- 
पूर्वक अपनेको नास्तिक कहलानेमे जरा भी हिचकिचाइट नहीं करते और 
जब अच्छेसे अच्छे विचारकों, योग्य कार्यकर्ताओं और उदारमना पुरुषोंको 
भी कोई नास्तिक कहता है तब आत्तिक ओर सम्यर्दष्टि शब्दोंका छोग यही 
अर्थ करने लगे हैं कि जो सच्ची या झड़ी किसी मी पुरानी रूढिसे चिपके रहते 
है, उसमे ओऔचित्य अनौचित्यका विचार नहीं करते, किसी भी वस्तुकी 
परीक्षा या तकं-करसोंटी सहन नहीं करते, खरीं या खोटी किसी बातकी शोध 
किए बिना प्रत्यक नये विचार, नई शोध और नई पद्धतिसे भड़कने पर भी 
कालक्रमसे परवश होकर उनका स्वीकार कर लेते हैं, वे आस्तिक और सम्यर्दृष्टि 
ह। इस तरह विचारक ओर परीक्षक या तक्कप्रधान अथमें नास्तिक आदि 
शब्दोकी प्रतिष्ठा जमती जाती है और कदाग्रही, पधर्मात्मा, आदिके अथर्म 
आस्तिक आदि शब्दोंकी दुर्देशा होती देखी जाती है । उस जमानेमें जब शख्जसे 
लडनेके लिए कुछ नहीं था तब हरेककी लड़नेकी वृत्ति तृत करनेका यह शाब्दिक 
मार्ग ही रह गया था और नात्तिक या मिथ्यादृष्टि शब्दोंके गोले फेंके जाते थे। 
परन्तु आज अहिसिक युद्धने जिस तरह शस्त्रोंको निष्किय बना दिया है, उसी तरह 
नाछश्तिक आदि शब्दोंको, जो विधमय शस्तरोंकी भाँति चलाये जाते थे, निबिष- 
और काफी माजामें जीवन-प्रद अमृत जैसा मी बना दिया है। यह क्रान्ति-युगका 
प्रभाव है । परन्तु इससे किसी विचारक या सुधारककों फूलकर अपना कतंव्य 
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“नहीं भूछ जाना चाहिए। बहुत बार क्षुल्लक विचारक और भीरु स्वार्थी सुधा- 
रक अपनेको नास्तिक कहलानेके लिए सामनेबाले पक्षकरे प्रति अन्याय करने तक 
तैयार हो जाते हैं। उन्हें मी सावधान होनेकी आवश्यकता है। स्पष्टतटः यदि 
कोई एक पक्षबाला आवेश या जनूनमें आकर दूसरे पक्षको सिर्फ नीचा दिखानेके 
लिए. किसी भी तरहके शब्दका प्रयोग करता है, तो यह ताक््विक रीतिसे 
हिसा ही समझी जायगी। अपनेसे भिन्न विचारबाले व्यक्तिके लिए, समभाव 
ओर प्रेमसे योग्य शब्दोंका व्यवह्दार करना एक बात है ओर रोषमें आकर 
वूसरेको तुच्छ बनानेके खातिर मर्यादा छोड़कर अमुक शब्दोंका व्यवहार 
करना दुसरी बात है। फिर मी किसी बोलनेवालेके मुँहपर ताला नहीं लगाया 
जाता या लिखनेबालेके हाथ बाँधे नहीं जाते। इसीसे जब कोई आवेगमे 
आकर मिन्न मतवालेके लिए. अमुक शब्दका व्यवहार करता हैं तब भिन्न मत- 
बालेका अहिसक कतंव्य क्या है, इसका भी हमको विचार कर लेना चाहिए । 


पहला तो यह कि हमारे लिए जब कोई नास्तिक या ऐसा ही कोई दूसश 
शब्द व्यवहार करे, तो इतना ही समझना चाहिए. कि उस भाईने हमें केवल 
भिन्न-मतवाल्‍्य अथवा वैसा न माननेत्राल्ता समझकर उसी अर्थमें समभाव और 
वस्तु-स्थितिसूचक शब्दका प्रयोग किया है । उस भाईकी उस हब्दके 
व्यवहार करनेमें कोई दुवत्ति नहीं है, ऐसा विचार करके उसके प्रति प्रेमदृत्ति 
ओर उदारता रखनी चाहिए | 


दूसरा यह कि अगर यही मालूम हो कि अपुक पक्षवालेने हमारे लिए 
आवेशमें आकर निन्दाकी दृष्टिसे ही अमुक शब्दका ब्यवहार किया है तो यह 
विचार करना चाहिए कि उस भाईकी मानसिक भूमिकार्म आवेश और संकु- 
चितताके तत्त हैं। उन तत्तोंका वह माल्कि है ओर जो जिस बस्तुका मालिक 
होता है वह उसका इच्छानुपार उय्योग करता ही है। उसमें अगर आवेशका 
तत्त्र है, तो धीग्ज कहँसे आवेगा और अगर सकुचितता है तो उदारता कहँसि 
प्रकट होगी ! ओर अगर आवेश और संकुचितताके स्थानमें थैये और उदारता 
उसमें छानी है तो वह इसी तरीकेसे आ सकती है कि चाहे जितने कड्डए 
शब्दोंके बदले भी अपने मनमें धीरता और उदारताकों बनाये रखना । क्‍यों 
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कि कीचड़ कीचड़से साफ नहीं किया जा सकता; बह तो पानीसे ही धोया जा 
सकता है। 


तीसस यह कि जब कोई हमारे मत और विचारके विरुद्ध आवेश: 
या शान्तिसि कुछ भी कहता है तो उसके कथनपर सहानुभूतिसे 
विचार करना चाहिए। अगर सामनेवालेके आवेशपू्ण कथनमें मी सत्य 
माल्म होता हो तो चाहे जितना प्रचण्ड विरोध होते हुए भी और चाहे 
जितनी जोखम उठाकर भी नम्न भावसे उसे स्वीकार करना ओर उसीमें दृठ 
रहना चाहिए। अगर इसी भाति विचार और वर्तन रक्खा जायगा तो दाब्दोंके 
प्रहर-प्रति-प्रहरका विष कम हो जायगा। भाषा-समिति और वचन-गुसिकी 
जो प्रतिष्ठा करीब्र करीब रुप होती जा रही है वह वापस जमेगी ओर शान्तिकाः 
वातावरण उल्मन्न होगा । इन पुण्य दिनोंमें हम इतना ही चाहें । # 


[ तरुण जैन, अक्टूबर १९४१ ] 


£ मूठ गुजरातीमे । अनुवादक भरी भवर्मलछजी सिंधी । 


गख्र ओर शा्तर 


हमारे देशमें शास्त्रोंका निमाता, रक्षक, विकासक ओर उनके द्वारा सारी 
अवृत्तियाँ करनेब|ला जो वर्ग है वह ब्राह्मण नामसे और दाज्जोंका धारण 
ऋरनेबाला और उपयोग करनेवाल्ा जो वर्ग है वह क्षत्रिय नामसे प्रसिद्ध है । 
आ्रारम्भमें ब्राह्मण वर्गका कार्य शाख्रोंद्रारा और क्षत्रियोंका शत्मोंद्रारा लोकरक्षा 
या समाजस्क्षा करना था। यद्यपि ये दोनों ही रध्ता-कार्य थे, परन्तु इनका 
स्वरूप भिन्न था। शास््रमूति ब्राजझ्ण जब किसीकी रक्षा करना चाहता है तब 
उसके प्रति शासत्रक्ना प्रयोग करता है, अर्थात्‌ उसे हितबुद्धिसे, उदास्तासे, 
अ्रेमसे बस्तुस्थितिका शान कराता है, ओर ऐसा करके बह बिपरीत-मार्गपर 
जानेबाले व्यक्तिको बचा लेता है। वेसा करनेमें यदि उसे सफलता नहीं 
मिलती, तो कमसे कम स्वर्य अपनी उन्नत-स्थितिको सुरक्षित रखता है । अर्थात्‌ 
शस्त्रका कार्य मुख्यरूयसे बक्ताको और साथ ही साथ श्रोताको भी बचानेका 
होता था। उससे श्रोताका अनिष्ट नहीं होता था। शम्म्मूति क्षत्रिय यदि 
आक्रमणकारीसे रक्षा करना चाहे, तो शज्त्र-द्वारा आक्रमणकारीकी हृत्या करके ही 
कर सकता है। इसी प्रकार किसी निब्ेडकी रक्षा भी बलवान्‌ आक्रमणकारीकी 
इत्या करके या उसे हराकर ही की जा सकती है। इस तरह एककी रक्षामें 
आयः दूसरेका नाश आवश्यक है। दूसरेकी बलिसे ही आत्मरक्षा या पररक्षा 
सम्भव द्ोती हैे। इसी कारण जो शासन करके या समझा करके रक्षणकी 
शक्ति रखता है वह शास्त्र हे और दूसरोंका हनन करके किसी एककी रक्षा 
करता है बह शस्त्र है। यह भेद सात्त्तिक और राजस प्रकृति-मेदका सूचक 
है। इस मेदके रहनेपर भी ब्राक्षण और क्षत्रिय-प्रकति जबतक समाज-रक्षाके 
ज्येयसे विचलित नहीं हुई तबतक दोनोंने अपनी अपनी मर्यादानुसार निःस्वाणे 
भावसे कार्य किया और शास्त्र तथा शास्त्र दोनोंकी प्रतिष्ठा बनी रही । 


बाख्र ओर शाख ६३ 


किन्तु ज्यों ज्यों समय बीतता गया शास्रद्वारा प्राप्त प्रतिष्ठाके फलछ 
चखनेकी बृत्ति और उपभोगकी लाल्सा शास्त्रमूति बर्गेंम बलवती होती गई । 
“इसी तरह शजमूर्ति वर्गमें मी शखसेवासे लब्ध प्रतिष्ठाके फलोंका आस्वादन 
करनेकी क्षुद्र वृत्ति उदित हो गई । फलस्वरूप धीरे धीरे साक््विक और राज- 
सिक प्रकृतिका स्थान तामस प्रकृतिने ले लिया और ऐसी स्थिति उत्पन्न हो गई 
कि शजस्ममूति बगे शासत्र जीवी और शाख््रमूति वर्ग शासत्रजीवी बन गया। अर्थात्‌ 
दोनोंका ध्येय रक्षा तो रहा नहीं, आजीविका हो गया। जब शझात्र और 
शबह्मके द्वारा आजीविका करने और अपनी भोगवासना तृप्त करनेकी वृत्ति 
उदित हुई, तब शास्त्रजीबी ब्राह्मगोंमें परस्पर फूट और ईां बढने छगी। 
उनका काम भक्त अनुयायी और शिष्योंकों अशान और कुसंस्कारोंसे 
बचा लेनेका था, सो न करके वे अपने हाथमें फँसी निरक्षर और मोली जनता- 
की सेवाशक्तिका अधिकसे अधिक उपयोग किस प्रकार हो, इसी प्रतिस्पर्घामे 
लग गये | अतएब शिकारीकी तरह ये शाखत्रजीवी अपने शास्त्रजालमे 
अधिकसे अधिक अनुयायियोंको बद्ध कानेके लिए दूसरे शास्त्रजीबियोंके साथ 
कुश्तीमें उतरने छगे और जैसा कि आचार्य सिद्धसेनने कहा हे कि एक 
मांसके टुकड़ेके लिए लड़नेवाले दो कुत्तोंमे तो मैत्नीकी संभावना है, किन्तु दो 
सगे भाई यदि शाञ्रजीवी या वादी हों तो उनमें मेत्रीकी संभावना नहीं, 
यह स्थिति उपस्थित हो गई। 


दूसरी ओर शास््रमूतिबग भी शस्तरजीवी बन गया। अतएब उससें 
मी भोग बैमवकी प्रतिस्पर्धा और कर्तव्यच्युति श्रविष्ट द्वो गई । इससे 
अनाथ या आश्रित प्रजावमका पालन करनेमें अपनी शक्तिका व्यय 
करनेकी अपेक्षा यह बर्ग मी सत्ता और महत्ताकी वृद्धिके पीछे पागल 
हो गया। परिणाम यह हुआ कि इन शज्त्रजीवियोंके बीच, किसी अनाथ या 
निबंदकी रक्षाके निमित्त नहीं, किन्तु व्यक्तिगत द्वेघ और वेस्के कारण 
युद्ध होने छगे और युद्धाभिमें, जिनकी रक्षाके बास्ते इस बमेकी सृष्टि 
हुई थी और इतना गौरव प्राप्त हुआ था, उन्हीं करोड़ों छोगोंको बलिदान 
फिया जाने व्गा | 


इस तरह आर्यावर्तका इतिहास शाज् और शस्त्र दोनोंके द्वारा विशेष 


छछ थम और समाज 


कलुषित हुआ और अपनी पवित्रता अखंडित न रख सका 4 यही कारण है कि 
इस देशर्म छाखों नहीं करोडों शास्र्जावियोंके होते हुए मी अशान और 
बिवादका अन्त नहीं है। इतना ही नहीं, इस बर्गने अशान और विबादर्शी 
वृद्धि और युष्टि करनेमें मी कुछ कम हिस्सा नहीं लिया है। शुद्रों और 
स्तियोंको तो शानका अनविकारों घोषित कर उनसे सिर्फ सेवा ही छी गई । 
क्षत्रियों और वैश्योको ज्ञानका अधिकारों मानकर भी उनका अजश्ञान दूर 
करनेका कोई व्यवस्थित प्रयत्न व्यापकरूपसे नहीं किया गया। शख्त्रजीवी बर्ग 
भी आपसी ईषो-द्वेप भोग-विछात और कलहके फल्स्‍्वरूप परराष्टके आक्रम्णसे 
अपने देशको न बचा सका और अन्तमे स्वय भी गुलाम बन गया । पूर्वजनि 
अपने हाथमें शास्त्र या शख्र लेते समय जो ध्येय रखा था उससे ब्युत होते ही 
उसका अनिष्ट परिणाम उनकी सतति ओर समाजमे प्रकट हुआ। शार््र- 
जीवी वर्ग इतना अधिक नित्रेठ और पेट हो गया कि वह धन और रुत्ताके 
लोभसे सत्य बेचनेको तैयार हो गया और शज््रजीवी राजा महाराजाओंकी 
खुशामद करनेमें बड़णप्पन समझने छूगा | दस्न्रजीवी वर्ग भी कर्तव्य-पालनके 
स्पानमे दान-दक्षिणा देकर ही उस खुशामदी बर्गद्वारा अपनी ख्यातिकी 
सक्षाऊे लिए. प्रयत्नशील रहने छगा । इस तरह इन दोनोंकी बुद्धि और 
सत्ताकी चककीमें आश्रित जन पीसे जाने लगे और अंतर्भे समस्त समाज 
नित्रे हो गया । 

हम आज भी प्रायः देखते हैं कि उपनिषदों और गीताका पाठ करनेवाले भी 
अन्तमे हिसाब लगाते हैं कि दक्षिणामें क्या मिला ? भागवतका साप्ताहिक परा- 
यण करनेवाले ब्राह्मणकी दृष्टि सिर्फ दक्षिणाकी ओर रहती है। अम्यासके बरसे 
फछोकोंका उच्चारण होता रहता है, किन्तु आँख किसने दक्षिणा रखी और किसने 
नहीं, यही देखनेके लिए तत्यर रहती है। दुगोससशतीका पाठ प्रायः दक्षिणा 
देनेवालेके लिए किया जाता है। गायत्रीके जाप भी दक्षिणा देनेवालेके 
लिए होते हैं। एक यजमानसे दक्षिणा और “सीधा ? लेनेके लिए. 
शास्र-जीवियोंमं जो मारामारी होती है उसकी तुलना एक रोटीके टुकड़ेके 
लिए लबनेवाले दो कुत्तोंस दी जा सकती है। जमीनके एक छोटेसे हुकडेके 
लिए भी अब दो शब्नरजीबी हाईकोर्टमें जाकर लड़ते देखे जाते हैं । और तो 
और इन शात्रजीबियोंमें जो स्वाथे और संक्रुचितताका दोष प्रविष्ट हुआ उसका 


शल्य और शास्तर द्षः 


असर बौद्ध ओर जैनके त्यागी माने जानेबाले मिक्षुकॉपर भी हुआ । केबल: 
इन दोनोंमें ही आपसी फूट आर विरोध नहीं बढ़ा, इनके उपमभेदोंम भी बह' 
प्रविष्ट हुआ । दिगम्बर मिक्षु श्रताम्वर मिक्षुको और ओेताग्बर मिक्षु दिगम्बर 
मिक्षुकी नीची नजरसे देखने छगा ।। उदारताके स्थानमें दोनोंमें संकुचितता 
बढ़ने और पुष्ट होने लगी । केबल अताम्बर सम्प्रदायके मिक्षुओंमें भी शाद्नके: 
नामपर आपसमें खूब विरोध और भेद उत्तत्न हुआ | आध्यात्मिक माने जाने- 
बाके तथा आध्यात्मिक रूपसे पूजित शास्त्रोंका भी उपयोग, एक या दूसरे 
ग्रकारसे धनकी उत्पत्तिमें, विरोधके साथ कटुताकी वृद्धिमें और अपनी अपनी 
निजी दूकाने चलानेमें होने लगा । इस प्रकार शास््रने शम्जका स्थान ले लिया 
ओर बह भी शुद्ध शख्त्रका नहीं विषाक्त शस्त्रक्रा । यही कारण है कि आज 
यदि कहीं कलह ओर विवादके बीज अधिक दिखाई देते हों, या अधिक 
व्यापफरूपसे कलह और विवाद फैलनेकी शक्यता दीखती दो, तो वह 
तथाकथित त्यागी होनेपर भी शास्त्रजीबी बर्गमें ही हे ओर इसका असर इचरः 
उधर समस्त समाजमे व्याप्त है। 


अब क्या करें ? 


ये सब तो भूतकालकी बातें हुई। किन्तु प्रश्न होता है कि अब वर्तमान 
और मविष्य काछके लिए क्या किया जाना चाहिए? क्या शास्त्रों और शखोंद्वारा 
फैला हुआ बिध इन दोनोंके नाशसे दूर द्वो सकता है या अन्य कोई रास्ता है ?' 
इन दोनोंके नाशसे तो बिष नष्ट हो नहीं सकता | यूरोपमें शस्र कम करने और' 
नष्ट करनेकी बात चल रही है किन्तु दृत्तिके सुधरे बिना केवल शब्मोंके नाशसे 
शान्ति नहीं हो सकती । एक कद्देगा कि यदि सर्वत्र वेदका झंडा फहराने छगे 
तो क्लेश और विवाद जो पंथोंके निमित्तसे होते हैं, वे न हों। दूसरा कुरानके 
विषयमें मी यही कद्देगा किन्तु हमें इस भ्रममें नहीं रहना चाहिए । क्योंकि एकः 
ही वेदके अनुयायियों ओर एक ही कुरानके माननेवालोंमें भी मारामारी 
चलती रहती है । जब एक झंडेके नीचे दूसरे अधिक इबड्ठे होंगे, तब अबकी 
अपेक्षा मारपीठ और बढ़ेंगी। तब ऐसा कौन-सा उपाय है जिससे वैरका विष 
नष्ट हो जाय. ? उपाय एक हो है और वह है उदारता और शानशक्तिकी 
जूद्धिका । यदि हममें उदारता और शानशक्ति बढ़ जाय, तो हम चादे जिस 

पु 


६६ घर्म भौर समाज 





आाख्रको मानते रहें, कलहका कारण स्वतः दूर हो जायगां । “आज पंथ या 
समाजमें जिसकी मोंग है वह है शक्ति ओर ऐक्य । यह तत्त्व उदारता और शान- 
वृद्धिके बिना संभत्र नहीं । मिन्न मिन्न शा््तोंका अनुसरण करनेवाले भित्र मित्र 
बर्ग और पंथ सिर्फ उदारता और ज्ञानवृद्धिके बसे ही हिलमिलकर रह सकते 
हैं। ऐसे बहुत-से पुरुष हैं जो किसी एक शास्त्र या एक पंथके अनुयायी नहाँ 
हैं, फिर भी एकदिल होकर समाज और देशका कार्य करते हैं और ऐसे भी 
अनेक मनुष्य हैं जो एक ही संप्रदायके शास्त्र मानने पर भी, परस्पर हिलमिलल- 
“कर कार्य करनेकी बात तो दूर रही, एक दूसरेका नाम भी सुननेके लिए तैयार 
नहीं | जब तक मानस मलीन हो, परत्पर आदर या तट्स्थताका अभाव हो, 
या तनिक भी ईर्षो हो तव तक भगवानकी साक्षीसे एक शासत्रकों मानने या 
अनुसरण करनेके त्रतका स्वीकार करनेपर भी, कभी ऐक्य सिद्ध नहीं द्ोगा, 
शक्ति स्थापित नहीं होगी । यह वस्तु यदि किसीके ध्यानमें नहीं आती है तो 
कहना चाहिए कि उस व्यक्तिमें इतिहास और मानसशासत्र समझनेकी शक्ति 
नहीं है | 


इमारा समाज और देश क्लैशके मेंवरमें फँसा है । वह इमसे अधिक नहीं 
तो इतनी अपेक्षा तो रखता ही है कि अब अधिक क्लेशका पोषण न हो। यदि 
हम उदारता और शानवृद्धिका पोषण करे, तो समाज और देशकी मौगकी 
'पू्ति की जा सक्रती है। जेन तत्वश्ञानमें अनेकान्त ओर आचारमें अष्टिसाका 
जो प्रतिपादन किया गया है उसका आह्यय इतना हीं है कि हमें बतौर जैनके 
आपसमे और दूसरे समाजोंके साथ भी उदारता और प्रेमछा व्यवहार करना 
चाहिए । जहाँ भेद और विरोध हो बहीं उदारता और प्रेमकी आवश्यकता 
होती है और बहीं वे हमारे अन्तःकरण॑में हैं या नहीं, और हैं तो कितने 
प्रमाणमें हैं इसकी परीक्षा होती हे। इसलिए यदि हम जैनत्वकों समझते हों तो 
यह समझना सरल है कि उदारता और प्रेमवृत्तिके द्वारा ही धर्मरक्षा हो सकती 
हैं, अन्यथा नहीं । शाज्रकी उत्पत्ति और उसके उपयोगका उद्देश यही है। 
यदि इस उद्देशकी सिद्ध शास्रसे नहीं होती तो वह रक्षण करनेके बदले 


जहरीले शत्रकी तरह भक्षणका कार्य करेगा और शात््र अपना गौरव नष्ट 
'करके श्र साबित होगा । 
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उदारता दो तरइकी है--एक तो विरोधी या भिन्न ध्येयवालेके प्रति तटस्थ- 
दृस्िके अम्यासकी और दूसरी आददीकों महान्‌ बनानेकी। जब आदश 
बिलकुछ संकुचित होता है, व्यक्तिमें या पंथमें मर्यादित होता है, तब मनुष्यका 
मन, जो स्वभावतः विशाल तत्त्वोंका ही बना हुआ है उस संकुचित आदशमें 
घबड़ाहटका अनुमब करता है ओर विषचक्रसे बाहर निकलनेके लिए छाला- 
यित हो जाता है। उस मनके समक्ष यदि विशाल आदर्श रखा जाय तो उसे 
अभी क्षेत्र मिल जाता है ओर इस प्रकार क्लेश और कलहके लिए उसकी 
शक्ति शेष नहीं रह जाती । अतएब धर्मप्रेमी होनेकी इच्छा रखनेवाले प्रत्येक 
व्यक्तिका करतेब्य है कि वह अपने आदर्शको विशाल बनावे और उसके लिए 
मनको तैयार करे। और शानवृद्धिका मतलब भी समझ लेना चाहिए। मलुष्य- 
जातिमें ज्ञानकों भूख स्वमावतः होती है। उस भूखको भिन्न मित्र पर्थोके, 
धर्मोके और दूसरी अनेक शानविज्ञानकी शाखाओंके शास्त्रोंके सह्ानूभूतिपूर्वक 
अभ्यासके द्वारा ही शान्त करनी चाहिए। सहानुभूति होती है तमी दूसरी बाजूको 
ठीक तौरसे समझा जा सकता है। 


[ पर्युषण-व्याख्यानमाला, बन्‍्तरई १९३२ | अनुवादक, प्रो० दलसुख माह्यणिया] 


सम्प्रदाय ओर कांग्रेस 


जिस समय बग-भगका आन्दोलन चल रहा था, मेने एक सत-कृत्ति 
विद्याप्रिय जैन साधुसे पूछा “ महाराज, आप काग्रेसकी प्रव्ृत्तिमे भाज 
क्यो नही लेते: यद्द तो राष्ट्रीय स्व॒तन्त्रताके वास्ते लड़नेवाली सस्‍्था है और 
राष्ट्रीय स्वतंत्रतामं जैनोकी स्वतेत्रता भी शामिल है।” उन्होंने सच्चे 
दिलसे, जैसा वे मानते और समझते थे, वेसा ही जवाब दिया, “ महानुभाव, 
कांग्रेस देशकी सस्था है, इससे देश-कथा और राज-कथा ही होती है, बटिक 
गज्य-विरोध तो इसका ध्येय द्वी है। तब हम जैसे व्यामियोंके लिए, इस सस्थामे 
मांग लेना या दिलचस्पी रखना कैसे घम कहा जा सकता है १ ” एक दूसरे 
मौफेपर उपनिषदों ओर गीताका निरंतर अध्ययन करनेवाले सन्यासीसे 
भी मेने यही सवाल पूछा। उन्होंने भी गम्मीरतासे जवाब दिया, “ कहाँ तो 
अद्वेत-अ्रह्मकी शांति और कहाँ भेद-भावसे भरी हुई खिचड़ी जसी सक्षोमकारी 
कांग्रेस ! हमारे जैसे अद्वैत मार्गम विचरनेवाले और घरबार छोड़कर 


सनन्‍्यास लेनेवालेके लिए. इस भेद और द्वेतके चक्‍करमे पडना कैसे उचित 
कहा जा सकता है १”? 


महाभारतके वीर-रस-प्रधान आख्यान कहनेवाले एक कथाकार व्यासने मी 
कुछ ऐसे द्वी प्रश्नके जवाबमें फौरन सुनाया, “ देखा तुम्हारी कांग्रेतको ! इसमें 
तो ज्यादातर अग्रजी पढे हुए और कुछ न कर सकनेवाले लोग ही जमा होते हैं 
ओर जेँग्रेजीमें भाषण देकर तितर बितर हो जाते है। इसमे महामारतके सूत्रधार 
कृष्णका कमंयोग कहाँ हैं ? ” अगर उस वक्त मैने किसी सच्चे मुसलमान 
मौलवीसे भी यही प्रश्न किया होता तो उनका जबाब भी कुछ इसी तरहका 
होता, “ काग्रेसमें जाकर क्या करना है ! क्या इसमें इस्ल।मके फरमानोंका 
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पालन द्ोता है? यह तो जाति-मेदका पोषण करनेवाले;ओऔर सगे माइयोंको 
अछग माननेवाले लोगोंका शंभु-मेला-सा है। ?? कट्टर आयंसमाजीकी भी यदि 
इस प्रश्नका जवाब देना होता तो वह भी कहता, “ अछूतोद्धार और खत्रीको 
पूर्ण सम्मान देनेका वेदसम्मत आन्दोलन तो कांग्रेसमें कुछ मी नहीं दिखाई 
देता । ? इसी तरह किसी बाइबिलमक्त पादरी साहबसे अगर यही ग्रश्न किया 
जाता तो हिन्दुस्तानी होते हुए भी बे यही जवाब देते कि “ कांग्रेस स्वर्गीय 
पिताके राज्यमें ले जानेवाले प्रेम-पन्‍्थका दरवाजा थोड़े दी खोल देती* है | ”? 
इस तरह एक समय था जब किसी भी सम्प्रदायके सच्चे अनुयायीके छिए 
काम्रेस प्रवेश-योग्य नहीं थी, इसलिए कि उसको अपनी अपनी मान्यताके 
मूल सिद्धान्तोंका काग्रेसकी प्रबृत्तिमिन अमल होता दिखाई पड़ता था, और 
न कब्पना ही होती थी। 

समय बदला। लाछा लाजपतरायने एक बार वक्तव्य दिया कि युवकोंको 
अहिसाकी शिक्षा देना उनको उलटे रास्ते ले जाना है। अहिसासे ही देशमें 
निर्बलता आ गई है। इस निबंलताको अहिंसाकी शिक्षासे और मी उत्तेजना 
मिलेगी । लोकमान्य तिलकने भी कुछ ऐसे ही विचार प्रकट किये कि 
राजनीतिके क्षेत्रमं सत्यका पालन मर्यादित द्वी हो सकता है; इसमे तो 
चाणक्य-नीतिकी द्वी बिजय होती है। यह समय अहिंसा और सत्यमें पूर्ण 
अद्धा रखते हुए. भी आपत्तिके प्रसगपर या दूसरे आपबादित प्रसगोंपर 
अहिंसा और सत्यके अनुसरणका एकान्तिक आग्रद न रखनेवाले धार्मिक 
वर्गके लिए तो अनुकूल ही था । जो बात उनके मनमें थी, बही उनको 
मिल गई। किन्तु छाछाजी या लो० तिलकके ये उद्‌गार जैनोंके अनुकूल नहीं 
थे | अब विचारशील जैन ग्ृहस्थों और त्यागियोंके सामने दो बातें आई, एक 
तो लालाजीके * अहिसासे निरबंछता आती है ! इस आ्षेपका समर्थ रीतिसे 
जवाब देना ओर दूसरी बात यह सोचना कि जिस कांग्रेसके महारथी नेता 
हिंसा और चाणक्य-नीतिका पोषण करते हैं, उसमें अहिंसाकों परम धर्म 
माननेवाले जैन किस तरह भाश लें! यह दूसरी बात जैन त्यागियोंकी 
आचीन मनोबृतिके बिल्कुल अनुकूल थी, बल्कि इससे तो उनकों यह साबित 
करनेका नया साधन मिल गया कि कांग्रेसमें सल्चे जैन और विशेषकर त्यांगी 
जैन माग नहीं ले सकते । किन्तु पहले आक्षेपका जवाब क्‍या हो ! जवाब दो 
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देशकी बिभिन्न जैन संस्थाओं द्वारा बहुत-से दिये गये, किन्तु वे छाछाजीके 
समान समर्थ व्यक्तित्ववाले देशभक्तके सामने मच्छरोंकी गुनगुनाहट जैसे ही 
रहे । कई जैन पत्रोंमे भी कुछ समय तक ऊह्दपोह द्वोता रहा, और फिर 
शान्त हो गया | तिहुकके सामने बोलनेकी भी किसी जैन ग्रहस्थ या त्यागीकी 
हिम्मत नहीं हुईं | सब यही समझते और मानते रहे कि उनकी बात सही 
है | राज-काज भी क्‍या बिना चाणक्य नीतिके चछ सकता है £ किन्तु इसका 
सुन्दर जबाब जेनोके पास इतना ही समव था कि ऐसी सस्थामे हम अगर 
भाग ह्वी न ले, तो पापसे बचे रहेंगे । 


अचानक हिन्दुस्तानके कर्म-क्षेत्रके व्यास-पीठपर एक गुजरातका तपस्वी 
आया, और उसने जीवनमें उतारे हुए सिद्धान्तके बलपर छालाजीको जबाब 
दिया कि अहिसासे निब्ेलता नहीं आती है, अहिसाभे अपरिमित बल समाया 
हुआ है। उसने यह भी स्पष्ट किया कि अगर हिसा वीरताकी ही पोषक होती 
या हो सकती, तो जन्मसे हिसाप्रिय रहनेवाली जातियाँ भी भीरु नहीं दिखाई 
देतीं। यह जवाब अगर सिर्फ शासत्रके आधारपर या कल्पनाके बलूपर ही 
दिया गया होता, तो इसकी धज्जियाँ उडा दी गई होतीं और लालाजी जैसोके 
सामने कुछ भी न चलती | तिरकको भी उस तपस्वीने जवाब दिया कि 
/ राजनीतिका इतिहास दाव-पेचों और असत्यका इतिहास तो है, किन्तु वह 
इतिहास यहीं समाप्त नहीं हो जाता । उसके बहुतसे पृष्ठ अभी लिखे जानेकों 
हैं । ? तिछकको यह दलील तो मान्य नहीं हुईं, किन्तु उनके मनपर यह छाप 
अवश्य पड़ गई कि दलील करनेवाला व्यक्ति सिफ बोलनेवाला नहीं है । वह 
तो जो कहता है, सो करके दिखानेवाला है और सच्चा है। इसलिए तिलक 
एकाएक उसके कथनकी उपेक्षा नहीं कर सके और अगर करते भी तो वह 
सत्यप्राण कह किसीकी परवाह करनेवाला था ! 


अहिसा धमके समर्थ रक्षककी इस क्षमतापर जैनोंके घर मिठाई बाँटी गई; 
सब राजी हुए | साधु और गद्दीधारी आचार्य भी कहने छगे कि देखो छाला- 
जीको कैसा जबाब दिया है ! महावीरकी अहिंसाको वास्तवमें गाँधीजीने ही 


समझा है। सत्यकी अपेक्षा अहिसाको प्रधानता देनेवाले जैनोंके लिए, 
अहिसाकाब* पा 
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नहीं था कि राज-काजमें चाणक्य-नीतिका अनुसरण किया जाय या आत्यन्तिक 
सत्य नीतिका | किन्तु गाँधीजीकी शक्ति प्रकट होनेके बाद जैनोंमें सामान्यतः 
स्वधर्म-विजयकी जितनी प्रसत्षता प्रकट हुईं, उतनी ही बैदिक और मुसलमान 
समाजफे घार्मिक लोगोमें तीत रोष-बत्ति जाणत हुईं वेद-भक्त आर्यसमाजियो्मिः 
ही नहीं, मद्यामारत, उपनिषत्‌ और गीताके भक्तोंम मी यह भाव उत्न्न' 
दो गया कि गाँधी तो जैन मालूम पड़ता है। यदि यद्द वैदिक या ब्राह्मण 
घर्मका मर्म लो० तिलकके समान जानता द्वोता, तो अर्द्िसा और सत्यकी' 
इतनी आत्यन्तिक और एकान्तिक हिमायत न करता । कुरान-मक्त मुसल« 
मानोंका चिढ़ना तो स्वाभाविक ही था। चाहे जो हो, पर यह निश्चय है कि 
जबसे काग्रेसके कार्य-प्रदेशमें गाँघीजीका हस्त-प्रसार हुआ, तबसे कांग्रेसके 
द्वार जैनोंके वास्ते खुल गये । इस बातके साथ-साथ यह भी कद देना चाहिए, 
कि अगर हिन्दुस्तानमें जैनों जितने या उनसे कम प्रभावशाली बौद्ध णद्दस्थ 
या भिक्षु द्ोते तो उनके वास्ते भी काग्रेसके द्वार धर्म-दष्टिसे खुल गये दोते । 


मेरी समझमें ऊपरका संक्षित विवरण साम्प्रदायिक मनोबृत्ति समझनेके लिए 
काफी है । साम्प्रदायिक भावनासे मन इतना संकी्ण और निष्किय जैसा हो 
जाता है कि उसे विश्ञाल कार्य-प्रदेशमं आने तथा सक्रिय सहयोग देनेकी सूझती 
ही नहीं । इसलिए, जब तिछक और लालाजीकी भावना राजकीय क्षेत्रमें मुख्य. 
थी, तब मी महाभारत, गीता और चाणक्य-नीतिके भक्त कट्टर हिन्दुओं और 
कट्टर सन्‍्यासियोंने कांग्रेसको अपना कारये-क्षेत्र नहीं माना | वे किसी न किसी 
बहाने अपनी धामिकता काग्रेससे बाहर रहनेमें ही समझते थे | इसी तरइ जब 
गॉधीजीकी सत्य और अह्साकी तात्त्विक दृष्टि राजकीय क्षेत्र दाखिल हुई,, 
तब भी अर्दिसाके अनन्य उपासक और प्रचारक कट्टर जैन गृहस्थ और जैन 
साधु कांग्रेसके दरवाजेसे दूर रहे और उससे बाहर रहनेमें ही अपने धमकी 
रक्षा करनेका संतोष पोषण करते रदे । 


किन्तु देव शिक्षाके द्वारा नई सृष्टि तैयार कर रहा है। प्रत्येक सम्प्रदायके 
युवकोंने थोड़े या ज्यादा परिमाणमें शिक्षा-क्षेत्रम भी परिवर्तन झुरू कर दिया 
है। युवकोंका बिचार-बिन्दु तेजीसे बदलता जा रहा है। शिक्षाने कट्टर 
साम्प्रदायिक पिताके पुत्र भी पिताकी अपेक्षा विशेष विशाल इृष्टि-बिन्दु निर्माण 


कु धरम ओर समाज 


'किया है। इसलिए हरएक सम्प्रदायकी नई पीढीके छोगोकों चाहे वे अपने 
धरमंशासत्रके मूल सिद्धान्त बहुत गम्भीरतासे जानते ह्वों या न जानते हों, यह 
स्पष्ट मालूम हो गया कि अपने बुजुर्ग और धर्माचायं जिन धर्म-सिद्धान्तोंकी 
महला गाते हैं उन सिद्धान्तोंकी वे अपने घेरोंमें सजीव या कार्यशीर नहीं 
करते या नहीं कर सकते | क्‍्योंके अपने बाड़ेके बाइर काग्रेस जेसे व्यापक 
क्षेत्र भी वे अपनी सिद्धान्तककी सक्रियता और शक्यता नहीं मानते | इसलिए, 
नई पीढ़ीने देख लिया कि उसके वास्ते ये सम्प्रदाय, व्यवहार और धरम दोनों 
'इृष्टिसे बधनस्वरूप हैं| इस खयालसे हरएक सम्प्रदायकी शिक्षित नई पीढीने 
"राष्टीयताकी तरफ झुककर और साम्प्रादायिक भेदभाव छोड़कर कांग्रेसको अपना 
'कार्य-क्षेत्र बना लिया है । 


अब तो सम्प्रदायके कट्टर पडितों, धर्मोचायों और काग्रेसानुगामी 
“नई पीढीके बीच विचार-इन्द्र शुरू हो गया। जब कट्टर मुछा या मौलवी 
तरुण मुसलमानसे कहता है कि “' तुम काग्रेसमें जाते हो, किन्तु वहाँ तो इस्ला- 
मके विरुद्ध बहुत-सी बातें होती हैं, तुम्हारा फर्ज सबसे पहले अपने दीन 
इस्छामको रोशन करना और अपने भाइयोंको अधिक सबल बनाना है। ” 
तब इस्काम तरुण जवाब देता है कि “ राष्ट्रीय विश्ञाल क्षेत्रमें तो उत्या 
“मुहम्मद साहबके भ्रातृभावके सिद्धान्तको विशेष व्यापक रूपसे सजीब बनाना 
'संभव है। लिफ इस्लछामहीके बाडेम तो यह सिद्धान्त शिया, सुन्नी, वगैरह 
नाना तरहके भेदोंमें पड़कर खण्डित हो गया है और समग्र देशोंके अपने पढ़ोसी 
भाइयोंको “पर? मानता आया है |”? इसपर मुछा या मौलवी इन युवकोंको 
“नास्तिक समझकर दुतकार देता है। सनातनी पण्डित और सनातनी सन्यासी 
भी इसी भौति अपनी नई पीढीसे कहते हैं कि '* अगर तुमकी कुछ करना 
ही है तो क्या हिन्दू जातिका क्षेत्र छोटा है! कांग्रेसमें जाकर तो तुम धर्म, 
कम और शाज््रकी हत्या ही करोगे | ” नई पीढ़ी उनसे कहत्ती हे कि आप 
'जिस धर्म, कर्म और शासत्रोके नाशकी बात कहते दो उसको अब नई रोतिसे 
जीवित करनेकी जरूरत है। 


यदि प्राचीन रीतिसे ही उनका जीवित रह सकना शक्य होता तो इ्तने 
'पड़ितों और संन्यासियोंके होते हुए हिन्दू धर्मका तेज नष्ट नहीं हुआ द्ोता 


और कांग्रेस ३ 


लब कट्टरपंथी जैन ग्रहस्थ और त्यगी धर्मगुर तरुण पीढ़ीसे कहते हैं कि 
४ तुम गँ।धी गाँधी पुकारकर कांग्रेसकी तरफ क्यों दोड़ते हो ! अगर तुमको 
कुछ करना द्वी है तो अपनी जाति और समाजके लिए. क्यों नहीं कुछ करते ! ” 
सरुण कोरा जवाब देते हैं कि “अगर समाज और जातिमें ही काम करना 
शकक्‍य होता और तुम्हारी शचछा होती तो क्या तुम खुद ही इसमें कोई कास 
नहीं करते ? जब नुम्हारी जातीय और साम्प्रदायिक भावनाने तुम्हारे छोटेसे 
समाजमें ही सैकड़ों मेदोपनेद पेंदा कर क्रिया-कांडके कल्पित जालोंकी एक 
बाढ खड़ी कर दी है, जिससे तुम्हारे खुदके लिए भी कुछ करना झ्क्‍य नहीं 
रहा, तब हमको भी इस बाड़ेम खीचकर क्‍यों खिलबाड़ करना चाहते हो ! ?? 
इस प्रकार ग्राचीन साम्प्रदायिक ओर नए, राष्ट्रीय मानसके बीच संघर्ष चलता 
रहा, जो अब मी चालू है। 


विचार-संघर्ष और ऊह्ापोहसे जिस प्रकार राष्ट्रीय मह्ासभाका ध्येय और 
कार्यक्रम बहुत स्पष्ट और व्यापक बना है, उसी प्रकार नई पीढ़ीका मानस भी 
अधिकाधिक विचारशील ओर असदिग्ध बन गया है । आजका तरुण ईसाई 
भी यह स्पष्ट रूससे समझता है कि गरीबों और दुखियोंकी भलाई करनेका 
ईसाका प्रेम-सदेश यदि जीबनमें सच्ची रीतिसे उतारना अमीष्ट हो, तो उसके 
लिए हिन्दुत्तानमें रहकर राष्ट्रीय मद्दासमा जैसा दूसरा विशाल और असकुचित 
क्षेत्र नहीं मिल सकता । आये समाजर्म भी नई पीढीके लोगोंका यह 
निश्चय है कि स्वामी दयानन्दद्वारा प्रतिपादित सारा कार्यक्रम उनके दृष्टिबिन्दु- 
से और भी अधिक बिशाल क्षेत्रम अमल लानेका कार्य काग्रेस कर रही 
है। इस्लाममें भी नई पीढ़ीके लोग अपने पैगम्बर साहबके भ्रात्‌मावके 
सिद्धान्तको काग्रेसके पंडालमें ही मूर्तिमान होता देख रहे हैं। कृष्णके मक्तोंकी 
नई पीढ़ी भी उनके कर्मयोगकी शक्ति काप्रेसमें ही पाती है। नई जैन पीढ़ी भी 
मद्दावीरकी अ््दिंसा और अनेकांत दृष्टिकी व्यावद्यारिक तथा तात्त्विक उपयो- 
गिता कांग्रेसके कार्यक्रमके बाइर कहीं नहीं देखती | इसी कारण आज जैन 
समाजमें एक प्रकारका क्षोम पैदा हो गया है, जिसके बीज वर्षों पहले बोये जा 
चुके थे। आज बिचारशील युबकोंके सामने यह प्रश्न हे कि उनको अपने 
विचार और कार्य-नीतिके अनुकूछ आखिरी फैसछा कर लेना चाहिए | जिसकी 


७७ घर्म और समाज 


समझमें आवे, वह इसका पालन करे, जिसकी समझमें न आवे, वद्द प्राचोन 
परिपादीका अनुसरण करे। नई पीढ़ीके लिए स्पष्ट शब्दोंमे इस तरहके 
निश्चित सिद्धान्त और कार्यक्रमके होनेकी अनिवार्य जरूरत है। 

मुझे स्पष्ट दिखाई देता है, और मैं यह मानता हूँ कि राष्ट्रीय महासभाके 
ध्येय, विचारसरणि और कार्य-प्रदेशमे अहिसा तथा अनेकान्तदृष्टि, जो जैन 
तक््वके प्राण हैं, अधिक तात्त्विक रीतिसे और अधिक उपयोगी तरीकेसे कार्य 
रूपमें आ रहे हैं। यद्यपि कांग्रेसके पडालके आसनोंपर पीले या सफेद वद््रधारी 
या नममूर्ति जैन साधु बैठे नहीं दिखाई देते, वहा उनके मुँहसे निकलती 
हुई अहिंसाकी सूक्ष्मातिसूक्ष्म व्याख्या किन्तु अद्विसाकी रक्षाके लिए प्रशस्त 
हिंसा करनेके उपदेशकी वाग्धारा नहीं सुनाई देती; यह भी सत्य है कि वहाँ 
भगवानकी मूर्तियाँ, उनकी पूजाके लिए. फूलोके ढेर, सुगध-द्रव्य, और आरतीके 
पमयकी घटाथ्वनि नहीं होती, वहाँके व्याख्यानोंमें “तह॒त्ति तहत्ति ! कहने 
वाले भक्त और  गहूली ” गानेवाली बहनें भी नहीं मिलती; कीग्रेसकी रसोई मे 
उपधान तप वगैरहके आगे पीछेकी तेयारीके विविध मिशज्न भी नजर नहीं 
आते; फिर भी जिनमे विचार-दृष्टि हे, उनको स्पष्ट समझमे आ जाता है 
कि काग्रेसकी प्रत्येक विचारणा और प्रत्येक कार्यक्रमके पीछे व्यावहारिक 
अहिंसा और थ्यावद्दारिक अनेकान्त दृष्टि काम कर रही है । 

खादी उत्पन्न करनी करानी ओर उसीका व्यवद्दार करना, बह कांग्रेसके 
कार्यक्रममे है। क्‍या कोई जैन साधु बता सकता है कि इसकी अपेक्षा 
अहिसाका तत्त्व किसी दूसरी रीतिसे कपड़ा तयार करनेमें है ? सिफ छोटी छोटी 
जातियोंको ही नहीं, छोटे छोटे सम्प्रदा्योंको ही नहीं, परन्तु परस्पर एक दूसरेसे 
एकदम विरोधी भावनावाली बडी बडी जातियों और बड़े बड़े पंथोंकों भी 
उनके एकान्तिक दृष्टिबिन्दुसे खींच कर सर्व-द्वित-समन्वयरूप अनेकान्त दृष्टिमेः 
सगठित करनेका कार्य क्‍या काग्रेसके सिवाय दूसरी कोई संस्था या कोई जैन 
*पोषाल ? करती है या कर सकती है ? और जब यह बात है तो धार्मिक कहे 
जानेवाले जैन साप्रदायिक ग॒इसस्‍्थों और जैन साधुओंकी इष्टिसे भी उनके खुदके 
ही अहिंसा और अनेकान्त दृष्टिके सिद्धान्तकों आशिक रूपमें मी सजीव कर- 
बतानेके लिए नई पीढीको कांग्रेसका मार्ग दी स्वीकार करना चाहिए, यही 
फलित द्वोता है। 


सम्पमदाय और कांग्रेस ७५ 


यह बात चारों तरफ फैलाई जाती है कि जन शाज्लोमें अनेक उदात्त 
सिद्धान्त हैं। उदाइरणके किए. प्रत्येक साधु और आचार्य कह सकता है कि 
महावीरने तो बिना जॉत-पौतके मेदके, पतितों और दलितोंको भी उन्नत 
करनेकी बात कही है, स्त्रियोंकी भी समान समझनेका उपदेश दिया है; किन्तु 
आप जब इन ठपदेशकोंसे पुछंगे कि आप खुद इन सिद्धान्तोंके माफिक 
व्यवहार क्यों नहीं करते, तो वे एक ही जवाब देंगे कि क्या करें, छोकरूढ़ि दूसरी 
तरफ हो गई है, इसलिए, सिद्धान्तके अनुसार व्यवहार करना कठिन है। 
वक्त आनेपर यह रूंढ़ि बदलेगी, और तब सिद्धान्त अमलम आवेंगे। इस 
तरह ये उपदेशक रूढ़ि बदलनेके बाद काम करनेको कहते हैं। सो 
ये रूढ़ियाँ बदलकर या तोड़कर उनके लिए. कार्यक्षेत्र निमोण करनेका द्वी तोः 
कार्य काग्रेस कर रही है। इसलिए, काग्रेसके सिवाय दूसरा कोई सांप्रदायिक 
कार्यक्रम ऐसा नहीं है जो नई पीढ़ीके विचारकोंको सतोष प्रदान कर सके । 


हाँ, सम्प्रदायमें ही सन्‍्तोष मान लेने छायक अनेक बातें हैं। जो उनको 
पसन्द करे, वे उसीमें रहें। यदि थोड़ी अधिक कीमत देकर मोटी खुरदरी 
खादी पहनकर भी अर्दिसा बृत्तिका पोषण न करना हो, और नलके 
ऊपर चौबीसों घण्टे छन्ना कपड़ा बाधकर या हिंसकोंके हाथसे अनेक 
जीवोंको छुड़वाकर अहिसा पालनेका संतोष करना हो, तो सम्प्रदायिकः 
क्षेत्र बहुत सुन्दर है। लोग उस व्यक्तिकों सहज ही अहिसाप्रिय और 
धार्मिक मान लेंगे, ओर उसको कुछ ज्यादा करना कराना भी न पड़ेगा । 
दलितोद्धारके लिए, प्रत्यक्ष कुछ भी काये किये बिना या उसके लिए घन व्यक 
किये बिना भी सम्प्रदायमें बड़े धामिक कहलानेकी विधि नोकारशी, पूजापाठ, 
और छंघ निकालनेकी खर्चीली प्रथाएँ मौजूद हैं, जिनमें दिलचस्पी लेनेसे 
धर्म-पालन समझा जाय, सप्रदायका पोषण समझा जाय और इसके अछावा 
तात्बिक रूपसे कुछ करना मी न पड़े। जद्दों देखो वहाँ सम्प्रदायमें एक ही 
वस्तु नजर आवेगी, और वह यह कि कोई न कोई निर्जीव क्रियाकांड, कोई न 
कोई धार्मिक व्यवद्दारकी रूढ़ि पूरी कर उसीमें धर्म करनेका संतोष मान लेना 
और फिर उसीके आधारपर आजीविकाका पोषण करना । 


८ चर्म और समाज 





आजका युवक जीबन चाहता हे. उसको स्वरूपकी बनिस्त्रत आत्माकी 
ज्यादा फिक्र है; झुष्क बादोंकी अपेक्षा जीवित सिद्धान्त ज्यादा प्रिय लगते हैं; 
पारछोकिक सोक्षकी निष्क्रिय बातोंकी अपेक्षा ऐद्िक मोक्षकी सक्रिय बातें ज्यादा 
आकर्षित करती हैं; सकरुचित सीमामें चलने या दौड़नेमें उसे कोई दिलचस्पी 
नहीं | उसको धर्म करना हो तो धर्म और कम करना करना हो तो कर्म, परन्तु 
जो करना हो खुछमखुला करना अच्छा छगता है, धर्मकी प्रतिष्ठाका छोभ 
लेकर दंभके जालमें पड़ना उसे अमीष्ट नहों। उसका मन किसी वेष, किसी क्रिय- 
कांड था किसी विशेष प्रकारके व्यवहार मात्रमें बँघे रहनेको तेयार नहीं; 
इसीलिए. आजका युवक-मानस अपना अस्तित्व और विकास केवल साम्प्र- 
दायिक भावनामे पोषित कर सके, ऐसी बात नहीं रही है। अतएब जैन हो 
था जैनेतर, प्रत्येक थुबक राष्ट्रीय मह्ासभाके विद्ञाल प्रागणकी तरफ हँसते 
हुए चेहरे और फूलती हुई छातीसे एक दूसरेके साथ कन्धा मिलाकर जा 
रहा है। 

.. यदि इस समय सारे सम्प्रदाय चेत जायें तो नये रूपमे उनके सम्प्रदाय 
जी सकते हैं ओर अपनी नई पीढीके लोगोंका आदर अपनी तरफ खीचकर 
रख सकते हैं। जिस तरह आजका सकीण जैन सम्प्रदाय छुब्ध हो उठा है, 
उसी तरद्द यदि वह नवयुवकोंकी तरफ-सच्चे तौरपर नवयुवकोंको आकर्षित 
करनेवाली राष्ट्रीय महासभाकी तरफ-उपेक्षा या तिरस्कारकी दृष्टिसे देखेगा तो 
उसकी दोनों तरफ मौत है | 

नई-शिक्षाप्राम एक तरुणी एक गोपारू-मन्दिर्मे कुतुदलबश चली गई। 
गोस्त्रामी दामोदर लालजीके द्शनोंके हेतु बहुत-सी माबुक ललनाएँ: जा रही 
थीं, यह मी उनके साथ हो छी। गोस्वामीजी भक्तिनोको अलग अछग संबोधन 
फरके कहने लगे कि “मा कृष्ण भावय आत्मान च राधिकाम्‌ ? अथोत्‌ मुझे 
कृष्ण समझो और अपनेको राधिका | और सब भोली भक्तिने तो महाराज श्रीके 
चचनोंको क्ृष्ण-घचन समझकर इसी तरद्द मानती आा रहीं थीं, किन्तु उस 
नवशिक्षिता युवतीमें तर्कबुद्धि जागत हो गई थी। वह चुप नहीं रह सकी: नम्नता- 
पूर्वक किन्तु निडरतासे बोली कि “ आपको कृष्ण माननेमें सुजझे जरा भी 
आपत्ति नहीं, किन्द मैं यह देखना चाहती हूँ कि कृष्णने जिस तरह कंसके 
हाथीको पछाड़ दिया था, उसी तरह आप किसी हाथी नहीं, साढ़ नहीं, एक 
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छोटे बछड़ेको ही पछाड़ दीजिए. ) कृष्णने तो कंसके मुष्िक और चाणूर 
मछोंको परास्त किया था, आप ज्यादा नहीं तो गुजरातके एक साधारणसे 
पहलवान युवकको ही परास्त कर दीजिए | कृष्णाने कंसको पछाड़ दिया या; 
आप अपने वैष्णव धर्मके विरोधी किसी यवत्तको ही पछाड़ दीजिए, |” यह 
जबर्दस्त तक था। मदहाराजने बड़बड़ाते हुए कद्टा कि इस तरुणीमें कलियुगकी 
बुद्धि आ गई है। मेरी धारणा है कि इस तरहकी कलियुगी बुद्धि रखनेवात्म 
आज प्रत्येक संप्रदायका प्रत्येक युवक अपने संप्रदायके शा्त्रों को सांप्रदायिक दृष्टिसे 
देखनेवाले और उसका प्रवचन करनेवाले साप्रदायिक घर्म-गुरुओंको ऐसा ही 
जबाब देगा। मुसलमान युवक होगा तो मौलवीसे कदेैगा कि “ तुम हिन्दुओंको 
काफिर कहते हो, परन्तु तुम खुद काफिर क्यो नहीं दो! जो गुलाम होते हैं, वे 
ही काफिर हैं | तुम भी तो गुलाम हो । अगर गुलामीमें रखनेवालोंको काफिर 
गिनते द्वो तो राज्यकत्तीाओंको काफिर मानो; फिर उनकी सोड़में क्‍यों घुसते 
हो १” युवक अगर हिन्दू दोगा तो व्यासजीसे कद्देगा कि “ यदि महाभारतकी 
वीरकथा और गीताका कर्मयोग सच्चा है तो आज जब वीरत्व और कर्मयोगकी 
खास जरूरत है तब तुम प्रजाकीय रणांगणसे क्यों भागते दो ! ”” युवक अगर 
जैन होगा तो ' क्षमा वीरस्य भूषणम्‌ ? का उपदेश देनेबाले जैन गुरुसे' 
कहेगा कि “ अगर तुम वीर हो तो सार्वजनिक कल्याणकारी प्रसंगों और 
उत्तेजनाके प्रसंगोंपर क्षमा पालन करनेका पदायथ-पाठ क्यों नहीं देते ! सात 
व्यसनोंके त्यागका सतत उपदेश करनेवाले तुम जहाँ सब कुछ त्याग कर दिया 
है, वहीं बैठ कर इस प्रकार त्यागकी बात क्यो करते हो ! देशमें जहाँ लाखों 
शराबी बर्बाद होते हैं, वह जाकर तुम्हार उपदेश क्यो नहीं होता १ जहाँ 
अनाचारजीवी जियो बसती हैं, जहाँ कसाईघर हैं और मास-विक्रय होता है 
वह्ौं जाकर कुछ प्रकाश क्यों नहीं फेलाते १ ? इस प्रकार आजका कलियुगी 
युवक किसी भी गुरुके उपदेशकी परीक्षा किये बिना या तर्क किये बिना 
माननेवाला नहीं है। वह उसीके उपदेशकों मानेगा जो अपने उपदेशकों 
जीवनमें उतार कर दिखा सके। हम देखते हैं कि आज उपदेश और जीवनके 
बीचके भेदकी दिवाल तोड़नेका प्रवत्न राष्ट्रीय मदासभाने किया है और कर 
रही है। इसलिए सभी सम्प्रदायोंके लिए यड्ी एक कार्य-स्षेत्र है। 


५७८ घमे मोर 


जैन समाजमें तीन वर्ग हैं। एक सबसे सकुचित है। उसका मानस ऐसा 
है कि यदि किसी वस्तु, कत्तेव्य और प्रवृत्तिेके साथ अपना और अपने जैन 
अर्मका नाम न हो तो उस वस्तु, उस कत्तेव्य और उस प्रवृत्तिकी, चाहे वह 
कितनी भी योग्य क्‍यों न हो, तिरस्कार नहीं, तो कमसे कम उपेक्षा तो जरूर 
करेगा । इसके मुखिया साधु और ग्हस्थ दोनों हैं। इनमें पाये जानेवाले कट्टर 
ऋ ोधी ओर जिद्दी लोगोंके विषयमें कुछ कहनेकी अपेक्षा मौन रहना ज्यादा 
अच्छा है। दूसरा वर्ग उदार नामसे प्रसिद्ध है। इस वर्गके छोग प्रकट रूपसे 
अपने नामका या जैनघर्मका बहुत आग्रह या दिखावा नहीं करते । बल्कि 
'शिक्षाके क्षेत्रम भी णदस्थोंके लिए. कुछ करते हैं। देश परदेशमें, सार्वजनिक 
'धर्म-चर्चा या धरम-विनिमयकी बातमे दिलचस्पी रखकर जैन धर्मका महत्त्व बढा- 
नेकी चेष्टा करते हैं। यह वर्ग कट्टर वगेकी अपेक्षा अधिक विचारवान्‌ होता 
हैं । किन्तु हमे यह नहीं समझ लेना चाहिए. कि इस वर्गकी पहले वर्गकी 
अपेक्षा कुछ सुधरी हुई मनोदकज्षा है । पहला वर्ग तो क्रोधी और निडर 
डदोकर जैसा मानता है, कह देता है, परन्तु यह दूसरा बे भीझताके 
कारण बोलता तो नहीं है, फिर भी दोनोंकी मनोदशाओंमे बहुत 
फर्क नहीं है । यदि पहले बर्णम रोष और अहंकार है, तो 
दूसरे वर्गम भीरुता और ऋृत्रिमतः है। वास्तविक धर्मकी प्रतिष्ठा और जैन 
धर्मको सजीव बनानेकी श्रद्नत्तिसे दोनो ही समान रूपसे दूर हैं। उदाहरण 
स्वरूप, राष्ट्रीय जीवनकी प्रवृत्तिकों ही ले लीजिए । पहला वर्ग खुल्लमखुल्ला 
करेगा कि राष्ट्रीय प्रकत्तिमि जैन घमेको स्थान कह्दों है ! ऐसा कहकर बह अपने 
भक्तोंकी उस तरफ जानेसे रोकेगा । दूसरा वर्ग खुल्लमखुल्ला ऐसा नहीं कहेगा 
किन्तु साथ ही अपने किसी भक्तकों राष्ट्रीय जीवनकी तरफ जाता देखकर 
असन्न नहीं होगा। छुदके भाग लेनेकी तो बात दूरकी है, यदि कोई उनका भक्त 
राष्ट्रीय प्रहत्तिकी तरफ छुका द्ोगा या झकता होगा, तो उसके उत्साहको बे 
“ जो सुड़से मरे उसे विषसे न मारिएः ” की नीतिसे ठण्डा अवश्य कर देंगे। 
'डदाइरण छीजिए । यूरोप अमेरिकार्मे विश्वबंधुत्वकी परिषद होती है, तो वहाँ 
जैनधमम जबर्दस्ती अपना स्थान बनाने पहुँच जाता है, परन्तु बिना परिजमक छल 
'विश्वबंधुत्वकी प्रत्यक्ष प्रदत्तिमें भाग लेनेके देशमें ही प्रात सुलूम अवसरका वह 
उपयोग नहीं करता । राष्ट्रीय महासभाके समान विश्व-बंधुत्वका सुलम और 
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अरका कार्यक्षेत्र छोहकर छंदन और अमेरिकाकी परिषदोमें भाग लेनेके लिए, 
माथापज्ची करता है। मादम नहीं, स्वदेशकी प्रत्यक्ष विश्वबंधुत्वसाथक 
प्रदत्तियोंमें अपने तन मन और घनका सदश्गोम देना छोड़कर ये परदेशमें 
इजारों मील दूरकी परिषदोंमें दस पाँव मिनट बोलनेके लिए जबरदस्ती अपमान- 
यूर्वक क्‍यों ऊँचे नीचे होते हैं। इन सबका जवाब हूँढेंगे तो आपको दूसरे 
बर्गका मानस समझमें आ जावेगा | बात यह हे कि दूसरे वर्गको कुछ करना 
सो अवश्य है, परन्तु वही करना है जो प्रतिष्ठा बढ़ावे और फिर बह प्रतिष्ठा ऐसी 
हो कि अनुयायी लोगोंके मनमें बसी हुई हो | ऐसी न हो कि जिससे अनुयावि- 
योंको कोई छेड़छाड़ करनेका मौका मिले । इसीलिए यह उदार वर्ग जैनधर्म?स 
शतिष्ठाप्रात्त अहिंसा और अनेकान्तके गीत गाता है) ये गीत होते भी ऐसे हैं 
कि इनमें प्रत्यक्ष कुछ भी नहीं करना पड़ता । पहला वर्ग तो इन गीतोंके लिए 
उपाश्रयोंका स्थान ही पसन्द करता था, जब कि दूसरा वर्ग उपाश्रयके सिवाय 
दूसरे ऐसे स्थान भी पसन्द करता है जहाँ गीत तो गाये जा सकें, पर कुछ 
करनेकी आवश्यकता नहो। तत्त्वतः दूसरा उदार बर्य अधिक भ्रामक है, 
कारण उसको बहुत लोग उदार समझते हैं । गायकवाड़नरेश जेसे दूरदर्शी 
राजपुरुषोंके लिए विश्व-बंधुत्वकी भावनाको मूर्तिमान करनेवाली राष्ट्रीय 
महासमाकी अ्रवृत्तिमें भाग न लेनेका कोई कारण रहा हो, यह समझमें आ 
सकता है किन्तु त्याग और सहिष्णुताका चोला पहनकर बैठे हुए ओर तपस्वी 
माने जानेबाले जैन साधुओंके विषयमें यह समझना मुश्किल है। वे अगर 
विश्वबन्धुत्वको वास्‍्तवर्म जीवित करना चाइते हैं तो उसके प्रयोगका सामने 
थड़ा हुआ प्रत्यक्ष क्षेत्र छोड़कर केवल विश्वबन्धुत्वकी शाब्दिक खिलवाड़ 
करनेवाली परिषदोंकी मृगतृष्णाके पीछे क्यों दोड़ते हैं ! 


अब तीसरे वगगेको लीजिए.। यह वर्ग पह्ले कहे हुए दोनों वर्गोसे बिलकुल 
भिन्न है। क्योंकि इसमें पहले वर्ग जैसी संकुचित दृष्टि या कट्टरता नहीं है कि 
जिसको लेकर चाहे जिस प्रबृत्तिके साथ केवल जैन नाम जोड़कर ही प्रसन्न हो 
जाय, अथवा सिर्फ क्रियाकांडोमें मूछित दोकर समाज और देशकी प्रत्यक्ष 
सुधारने योग्य स्थितिके सामने आँख बन्द करके बैठ रहे। यह तीसरा बर्गे 
उदार इृदयका है, लेकिन दूसरे बगेकी उदारता और इसकी उदास्तामे बड़ा 
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अन्तर है। दूसरा बर्म रूढ़ियो और भयके बन्धन छोड़ें बिना ही उदारता 
दिखछाता है जिससे उसकी उदारता कामके अवसरपर केवल दिखावा सिद्ध 
दोती है, जब कि तीसरे वर्गकी उदारता शुद्ध कत्तेव्य और स्वच्छ दृष्टिमेसे 
उत्पन्न दोती है। इसलिए उसको सिर्फ जैन नामका मोह नहीं होता, साथ ही 
उसके प्रति घ॒णा भी नहीं होती । इसी प्रकार वह उदारता या सुधारके केबल 
शाब्दिक खिलवाड़में नहीं फैंसता | वह पहले अपनी दाक्तिका माप करता है 
और पीछे कुछ करनेकी सोचता है| उसको जब स्वच्छ दृष्टिसे कुछ कर्तव्य सूझता 
है तब वह बिना किसीकी खुशी या नाराजीका ख्याल किये उस कत्तेव्यकी 
ओर दोड़ पड़ता है। वह केवल भूतकालसे प्रसन्न नहीं होता। दूसरे जो अयत्न' 
करते हैं, सिर्फ उन्हींकी तरफ देखते हुए बैठे रहना पसन्द नहीं करता + 
उसको जाति, सप्रदाय, या क्रियाकाडके प्रतिबन्ध पसन्द नहीं होते । वह इन 
प्रतिबन्धोंके भीतर भी रहता है ओर इनसे बाहर भी विचरता है। उसका 
सिद्धान्त यद्दी रहता है कि धर्मका नाम मिले या न मिले, किसी किस्मका सर्व- 
हितकारी कल्याण-कार्य करना चाहिए। 


यह जो तीसरा वर्ग है, वह छोटा है, लेकिन उसकी विचार-भूमिका और 
कार्य-क्षेत्र बहुत विशाल है। इसमें सिर्फ भविष्यकी आशाएँ ही नहीं होतीं पर 
अतीतकी ज्रुभ विरासत और वर्तमान कालके कीमती और प्रेरणादायी बल 
तकका समावेश द्वोता हे। इसमें थोड़ी, आचरणमें आ सके उतनी, अहिंसाकी 
बात भी आती है। जीवनमें उतारा जा सके और जो उतारना चाहिए, 
उतना अनेकान्तका आग्रह भी रद्दता है| जिस प्रकार दूसरे देशोंके और 
भारतवर्षके अनेक सप्रदायोने ऊपर बतलाये हुए! एक तीसरे युवक बरसको 
जन्म दिया है, उसी तरह जैन परम्पराने भी इस तीसरे वर्गको जन्म दिया है। 
समुद्रमेंसे बादल बनकर फिर नदी रूपमें होफर अनेक तरहकी छोक-सेवा करते 
हुए, जिस प्रकार अंतमें वह समुद्रम ही लय हो जाता है, उसी प्रकार महासभाके 
ऑगनमेंसे भावना प्राप्त कर तैयार हुआ और तैयार होता हुआ यह तीसरे 
प्रकारका जैन वर्म छोक-सेवा द्वारा आखिरमें मद्ासभामे ही विश्रान्ति लेगा | 


हमको समझ लेना चाहिए कि आखिरमें तो जल्दी या देरीसे सभी संप्रदा- 
योंको अपने अपने चौकोंमें रहते हुए या चौकोसे बाइर जाकर भी वास्तविक 


और कांग्रेस द्शृ 


उदारताके साथ मदहासमभामें मिल जना अनिवाय्य दोगा। महासभा राजकीय 
संस्था दोनेसे धार्मिक नहीं, या सबका शभु-मेला दोनेके कारण अपनी नहीं, 
दुसरॉकी है--यह भावना, यद्द वृत्ति अब दूर होने छग गई है। लोग समझते 
जाते हैं कि ऐसी भावना केवल भ्रमबद थी | 


पर्युषण पर्थके दिनोंमें इम सब मिलें और अपने भ्रम दूर करें, तभी यह शान 
ओर धर्मका पर्व मनाया समझा जायगा । आप सब निर्मय होकर अपनी स्वतंत्र” 
दृष्टिसे बिचार करने लगें, यड्ी मेरी अमिल्यषा है। और उस समय चाहे जिस 
मतमें रहें, चाहे जिस मार्गसे चलें, मुझे विश्वास है, आपको राष्ट्रीय मदासभामें. 
ही हरेक सप्रदायकी जीवन-रक्षा मालूम पड़ेगी; उसके बाहर कदापि नहीं । 


पर्युषण-व्याख्यानमाला .: | 
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विकास दो प्रकारका है, शारीरिक और मानसिक | शारीरिक विकास केवल 
मनुष्योंमें ही नहीं पशु-पक्षियों तकमे देखा जाता है। खान-पान-स्थान आदि- 
के पूरे सुभीते मिलें और चिन्ता, भय न रहे, तो पश्चु पक्षी भी खूब बलवान , 
पुष्ट और गठीले हो जाते हैं। मनुष्यों और पश्चु-पक्षियोंके शारीरिक विकासका 
एक अन्तर ध्यान देने योग्य है, कि मनुष्यका शारीरिक विकास केबछ खान- 
पान और रहन-सहन आदिके पूरे सुभीते ओर निश्रिन्ततासे द्वी सिद्ध नहीं दो 
सकता जब कि पशु-पश्चियोंका हो जाता है। मनुप्यके शारीरिक विकासके पीछे 
जब पूरा और समुचित मनोव्यापार-बुद्धियोग हो, तभी वह पूरा और समुचित 
रूपसे सिद्ध हो सकता हे, ओर किसी तरह नहीं । इस तरह उसके शारीरिक- 
विकासका असाधारण और प्रधान साधन वुद्धियोग-मनोव्यापार-संयत 
प्रवृत्ति है । 

मानसिक-विकास तो जहाँ तक उसका पूर्णरूप सभव है मनुष्यमात्रमे है । 
उसमे शरीर-योग-देह-व्यापार अवश्य निमित्त है, देह-योगके बिना वह संभव 
ही नहीं, फिर भी कितना ही देह-योग क्यों न हो, कितनी ही शारीरिक पुष्टि क्यों 
न हो, कितना ही शरीर-ब्ल क्यों न हो, यदि मनोयोग-बुद्धि-व्यापार या समु- 
चित रीतिसे समुचित दिशामे मनकी गति-विधि न हो, तो पूरा मानसिक विकास 
कमी सम्मव नहीं । 


अर्थात्‌ मनुष्यका पूर्ण और समुचित शारीरिक और मानसिक विकास केवल 
व्यवस्थित और जागरित बुद्धि-योमकी अपेक्षा रखता है। 

हम अपने देशमे देखते हैं कि जो लोग खान-पानसे और आर्थिक दृष्टिसे 
ज्यादा निश्चिन्त हैं, जिन्हें बिरासतर्मे पैठुक सम्पत्ति जमींदारी या राजसन्ता 
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प्राव् है, वे ही अधिकतर मानसिक विकासमें मंद होते हैं। खास-लास घनवानोंकी 
सन्तानों, राजपुत्रों और जमीदारोंको देखिए | बाहरी चमक-दमक और 
दिखावटी फुर्ती झोनेपर भी उनमें मनका, विचारशक्तिका, प्रतिमाका कम ही 
विकास होता है। बाह्य साधनोंकी उन्हें कमी नहीं, पढ़ने लिखनेके साधन मी पूरे 
प्रास हैं, शिक्षक-अध्यापक भी ययेष्ट मिलते हैं, फिर भी उनका मानसिक विकास 
एक तरहसे रुके हुए ताछाबके पानीकी तरष्ट गतिहदीन होता है । दूसरी ओर बिसे 
विरासत न तो कोई स्थूल सम्पत्ति मिख्ती है ओर न कोई दूसरे मनोयोगके 
सुभीते सरलतासे मिलते हैं, उस वर्गेमसे असाधारण मनोविकासवाले व्यक्ति पैदा 
झ्ोते हैं । इस अन्तरका कारण क्या है? होना तो यह चाहिए था कि जिन्हें 
साधन अधिक और अधिक सरल्तासे प्रात हों वे ही अधिक और जल्दी विकास 
प्राप्त करें । पर देखा जाता है उल्या | तब हमें खोजना चाहिए कि विकासको 
असली जड़ क्या हैं ! मुख्य उपाय कया है कि जिसके न दोनेसे और सब न 
होनेके बराबर हे जाता है। 

जवाब बिलकुल सरल है ओर उसे प्रत्येक विचारक व्यक्ति अपने और 
अपने आस-पास वार्ोके जीवनमेंसे पा सकता है। वह देखेगा कि जवाबदेही या 
उत्तरदग्रित्व ही विकासका प्रधान बीज है । हमें मानस-शास्त्रकी दृष्टिसे देखना 
चाहिए कि जवाबदेहीमें ऐसी क्या शक्ति है जिससे वह अन्य सब विकासके 
साधनोंकी अपेक्षा प्रधान साधन बन जाती है। मनका विकास उसके सत्व-अंशकी 
योग्य ओर पूर्ण जाग्रतिपर ह्वी निर्भर है। जब राजस तामस अंश सत्वगुणसे 
प्रबल हो जाता है तब मनकी योग्य विचारशक्ति या शुद्ध बिचारशक्ति आवृत 
या कुंठित दो जाती है। मनके राजस तथा तामस अंश बलवान होनेकों व्यब- 
हारमे प्रमाद कहते हैं। कौन नहीं जानता कि प्रमादसे बैयक्तिक ओर सामष्टिक 
खारी खराबियाँ द्वीती हैं। जब जवाबदेद्दी नहीं रहती तब सनकी गति कुंठित 
दो जाती है और प्रमादका तत्त्व बढ़ने लूमता है जिसे योग-शार्में मनकी 
क्षित और मूढअवस्था कहा है। जैसे शरीर-पर शक्तिसे अधिक बोश छादने- 
पर उसकी स्फूति, उसका स्नायुबछ, कार्यताधक नहीं रहता वैसे ही रजोगुण- 
जनित क्षिप्त अवस्था ओर तमोगुणजनित मूढ अवस्थाका बोझ पड़नेसे मनकी 
स्वाभाविक सत्वगुणननित विचार-शक्ति निष्किय हो जाती है। इस तरद 
सनकी निष्कियताका मुख्य फारण राजन और त्तामस गुणका उद्रेक हे। जब 
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हम किसी जवाबदेहीको नहीं लेते या लेकर नहीं निबाइते, तब मनके सात्तिक 
अंशकी जागृति होनेके बदले तामस और राजस अंशकी प्बलता दोने लगती 
है | मनका सूक्ष्म सश्चा विकास रुककर केवल स्थुल बिकास रद्द जाता है 
और वह भी सत्य दिशाकी ओर नहीं होता। श्सीसे बेजवाबदारी मनुध्य- 
जातिके लिए सबसे अधिक खतरेकी वस्तु है। वह मनुष्यकों मनुध्यत्वके यथाथे 
मार्गससे शिरा देती है | इसीसे जवाबदेहीकी विकासके प्रति असाधारण 
प्रधानताका भी पता चल जाता हे । 





जवाबदेही अनेक प्रकारकी होती है--कभी कमी वह मोहमेंसे आती है + 
किसी युवक या युवततीको लीजिए, । जिस व्यक्तिपर उसका मोह होगा उसके प्रति 
बह अपनेकों जवाबदेह समझेगा, उसीके प्रति कर्तव्य-पालनकी चेष्टा करेगा, 
दूसरोंके प्रति वद्द उपेक्षा भी कर सकता है । कभी कभी जवाबदेही स्नेह या' 
ग्रेममेंसे आती है । माता अपने बच्चेके प्रति उसी स्नेहके वश कर्तव्य पालन 
करती है पर दूसरोंक्े बच्चोंके प्रति अपना कतैव्य भूल जाती है। कभी जवाबदेही 
भयमेसे आठी है । अगर किसीको भय हो कि इस जंगलमें रातको या दिनकी 
शेर आता है, तो वह जागरिक रहकर अनेक प्रकारसे बचाव करेगा, पर भया 
न रहनेसे फिर बेफिक्र होकर अपने और दृसरोंके प्रति कर्तव्य भूल जायगा। इस' 
तरदद लोभ-बृत्ति, परिग्रह्मकाक्षा, क्रोषफी भावना, बदला चुकानेकी बृत्ति, मान- 
मत्सर आदि अनेक राजस-तामस अंशोसे जवाबदेही थोड़ी या बहुत, एक 
या दूसरे रूपमें, पेदा होकर मानुषिक जीवनका सामाजिक और आर्थिक 
चक्र चलता रहता है। पर ध्यान रखना चाहिए, कि इस जगद्द बिकासके, 
विशिष्ट विकासके या पूर्ण विकासके असाधारण और प्रधान साधन रूपसे जिस 
जवाबदेहीकी ओर संकेत किया गया है वह उन सब मयौदित और सकुचित 
जवाबदेहियोंसे मित्र तथा परे है। वह किसी क्षणिक संकुचित भावके ऊपर 
अवलम्बित नहीं हे, वह सबके प्रति, सदाके लिए, सब स्थलॉम एक-सी होती 
है चाहे वह निजके प्रति हो, चाहे कौटुम्बिक, सामाजिक, राष्ट्रीय और मान- 
पिक व्यवद्ार मात्रमें काम लाई जाती हो। वह एक ऐसे मावमेंसे पैदा होती 
है जो न तो क्षणिक है, न संकुचित और न मलिन | वह भाव अपनी जीवन- 
शक्तिका यथाथे अनुभव करनेका हे | जब इस भावमेंसे जवाबदेंदी प्रकट होती 


पवकालकतर झुररूद साथन <५६ 


है तब वह कसी रुकती नहीं। सोते जागते सतत बेगवती नदीके प्रमाइकी 
'तरइ अपने पथपर काम करती रहती है । तब क्षिप्त या मूढ़ भाग मनमें 
'फ़टकने ही नहीं पाता | तब सनमें निश्कियता या कुटिकताका सचार सम्भव 
ही नहीं । जबाबदेद्दीकी यही सजीवनी शाक्ति है, जिसकी बदौलत वह अन्य 
सब साधनोंपर आधिपत्य करती है और पामरसे पामर, गरीदसे गरीब, दुर्ब- 
लसे दुर्बल और तुच्छसे तुच्छ समझे जानेबाले कुल या परिवारनें पैदा हु 
च्यक्तिको सन्त, महन्त, महात्मा, अचत्तार तक बना देती है। 


गरज यह कि मानुषिक विकासका आधार एकमात्र जयाबदेही है और वह 
"किसी एक भावसे संचालित नहीं होती । अस्थिर संकुचित या छुद्र भावषोंमेंसे 
भी जवाबदेही प्रवृत्त होती है। मोह, स्नेह, मय, ठोम आदि माव पहले 
अकारके हैं और जीवन-शक्तिका यथार्थौत॒भव दूसरे प्रकारका भाव है । 


अब हमें देखना द्वोंगा कि उक्त दो प्रकारके भावोंमें परस्पर क्या अन्तर है 
ओर पहले प्रकारके भावोंकी अपेक्षा दूसरे प्रकारके भावोंमें अगर अष्ठता है 
तो वह किस सबबसे है ? अगर यह विचार स्पष्ट हो जाय तो फिर उक्त दोनों 
प्रकारके भावषोंपर आश्रित रहनेवाली जवाबदेद्ियोंका भी अन्तर तथा श्रेष्ठता- 
कनिएता ध्यान आ जायगी | 


मोहमें रसानुभूति है, सुख-संवेदन मी है। पर वह इतना परिंमित और 
इतना अस्थिर होता है कि उसके आदि, मध्य और अन्तमें ही नहीं उसके 
प्रत्येक अशमे शेका, दुःख और चिन्ताका भाव भरा रहता है जिसके कारण 
अड़ीके लोलककी तरदद वह मनुष्यके चित्तको अस्थिर बनाय्रे रखता है। 
मान छीजिए. कि फोई युवक अपने प्रेम-पात्नके प्रति स्थूलछ मोहबश बहुत 
ही दत्तचित्त रहता है, उसके प्रति कर्तव्य-पालनमें कोई ज्रुटि नहीं करता, 
उससे उसे रसानुभव और सुख-संवेदन भी होता है। फिर भी बारीकीसे परी- 
क्षण किया जाय, तो मालद्म होगा कि वह स्थूल मोह अगर सौन्दर्य या भोग- 
लाल्सासे पैदा हुआ है, तो न जाने वह किस क्षण नष्ट हो जायगा, घट 
जायगा या अन्य रूपमें परिणत हो जायगा। जिस क्षण युवक या युवतीको 
पहले प्रेम-पात्रकी अपेक्षा दूसरा पात्र अधिक सुन्दर, अधिक समृद्ध, अधिक 
अल्वानू या अधिक अनुकूंड मिछ जायगा, उसी क्षण उसका चित्त प्रथम 


८दे चरम और समाज 


पात्रकी ओरसे हटकर दूसरी ओर झ्क पड़ेगा और इस झकावके साथ ही 
प्रथम पात्रके प्रति कर्तव्य-पालनके चक्रकी, जो पदलेसे चल रहा था, गति 
और दिशा बदल जायगी | दूसरे पात्रके प्रति भी बह चक्र योग्य रूपसे 
न चल सकेगा और मोहका रसानुभव जो कर्तव्य-पालनसे सनन्‍्तुष्ट हो 
रहा था कर्तव्य-पालन करने या न करनेपर भी अतृप्त ही रहेगा 
माता मोहबश अंगजात बालकके प्रति अपना सब कुछ न्योछावर करके 
रसानुभव करती है, पर उसके पीछे अगर सिर्फ मोहका भाव है तो 
रसानुभव बिलकुल सकुचित और अस्थिर होता है। मान लीजिए 
कि वह बालक मर गया और उसके बदलेमें उसकी अपेक्षा भी अधिक 
सुन्दर और पुष्ट दूसरा बाकक परवरिशके लिए, मिल गया, जो बिलकुल 
मातृद्दीन है। परन्तु इस निराधार और सुन्दर बालकको पाकर भी बह माता 
उसके प्रति अपने कतंव्य-रालनमें वह रसानुभव नहीं कर सकेगी जो अपने 
अगजात बालकके प्रति करती थी । बालक पहलेसे भी अच्छा मिला 
है, माताको बालककी रए॒ह्या है और अर्पण करनेकी वृत्ति भी है। बारूक 
भी मातृद्दीन होनेसे बालकापेक्षिणी माताकी प्रेम-वृत्तिका अधिकारी है । फिर 
भी उस माताका चित्त उसकी ओर मुक्त धारासे नहीं बहता | इसका सबक 
एक ही है और वह यह कि उस माताकी न्यौछावर या अर्पणवृत्तिका प्रेरक 
भाव केवल मोह था, जो स्नेह होकर भी शुद्ध और व्यापक न था, इस कारण 
उसके हृदयमें उस भावके होनेपर भी उसमेंसे कत्तेव्य-पालनके फब्वारे नहीं 
छूटते, भीतर ही भीतर उसके हृदयकों दबाकर सुखीके बजाय दुखी करते हैं, 
जैसे खाया हुआ पर हजम न हुआ सुन्दर अन्न। वह न तो खून बनकर 
शरीरफो सुख पहुचाता है और न बाहर निकलकर शरीरकों इलका ही करता 
है । भीतर ही भीतर सड़कर शरीर और चित्तकों अस्बस्थ बनाता है। यददी 
स्थिति उस माताके कत्तेव्य-पालनमें अपरिणत स्नेह भावकी द्ोती है। हमने 
कभी भयवश्ञ रक्षणके वास्ते झोपड़ा बनाया, उसे से भाल्य भी ! दूसरोंसे बचनेके 
निमित्त अखाड़ेमें बल सम्पादित किया, कवायद और निशानेबाजीसे श्ेनिकः 
शक्ति प्रात्त की, आक्रमणके समय ( चाहे वह निजके ऊपर हो, कुटुम्ब, 
समाज या राष्ट्रके ऊपर हो ) सैनिकके तौरपर कर्तव्य-पालन भी किया, पर 
अगर वह भय न रहा, खासकर अपने निजके ऊपर या इमने जिसे अपना 


शिकासका मुख्य साधन दा 





समझा है उसके ऊपर, या जिसको हम अपना नहीं समझते, जिस राष्टकों दर्म' 
निज राष्ट्र नह्ों समझते उसपर इंमारी अपेक्षा भी अधिक और प्रचंड मय आ' 
पड़ा, तो हमारी भय-त्राण-शन्ति हमें कत्तेब्य-पालनमें कभी प्रेरित नहीं करेगी, 
चाहे भयसे बचने बचानेकी हममें कितनी ही शक्ति क्‍यों न दो । वह शक्ति 
संकुबित भावोमिंसे प्रकट हुई हे तो जरूरत झेनेपर भी वह काम न आवेगी 
और जह्दों जरूरत न होगी या कम जरूरत द्ोगी वंहों सच होगी। अभी अमीः 
हमने देखा है कि यूरोपके और दूसरे राष्ट्रोने मयसे बचने और बचानेकी 
निस्सीम शक्ति रखते हुए. भी भयत्रस्त एबीसीनियाकी इजार प्रार्थना करनेपर 
भी कुछ भी मदद न की। इस तरह भयजनित कत्तैव्य-पालन अधूरा होता 
हैं और बहुधा विपरीत भी होता है। मोह-कोटिमें गिने जानेवाले सभी भावोंकीः 
एक ही जैसी अवस्था है, वे भाव बिलकुल अधूरे, अस्थिर और मलिन॑ 
द्वोते हैं । 

जीवन-शक्तिका यथा अनुभव ही दूसरे प्रकारका भाव है जो न तो उदय 
होनेपर चलित या नष्ट होता है, न मयोदित या संकुचित होता है और न 
मलिन होता है। प्रश्न होता है कि जीवन-शक्तिके यथा अनुभव ऐसा 
कौन-सा तत्त्व है जिससे वह सदा स्थिर व्यापक और शुद्ध ही बना रहता है 
इसका उत्तर पानेके लिए, हमें जीवन-श्क्तिके स्वरूपपर थोड़ा-सा विचार 
करना होगा । 


हम अपने आप सोचें और देख कि जीवन-शक्ति क्या वस्तु है। कोई भी 
घमझ्दार श्वासोच्छास या आ्राणको जीवनकी भूछाघार शक्ति नहीं मान सकता, 
क्योंकि कभी कभी ध्यानकी विशिष्ट अवस्थार्मे प्राण संचारके चाल न रहनेपर 
भी जीवन बसा रहता है। इससे मानना पड़ता है कि प्राणसंचाररूप जीवनकी' 
प्रेरक या आधारभूत शक्ति कोई ओर दी है। अभी तकके सभी आध्यात्मिक: 
बूक्म अनुभवियोंने उस आधारभूत शक्तिको चेतना कद्दा है। चेतना एक 
ऐसी स्थिर और प्रकाशमान शक्ति है जो देहिक, मानसिक और ऐंद्रिक आदि 
सभी कार्योपर शानका, परिशानका प्रकाश अनवरत डालती रदती है। इन्द्रियाँ 
कुछ भी प्रवृत्ति क्‍यों न करें, मन कहीं भी सति क्यों न करे, देद किसी 
भी व्यापारका क्‍यों न आचरण करे, पर उस सबका सतत भान किसीः 


तट चर्म और समाज 


एक शक्तिको योड़ा बहुत होता ही रहता है। इम प्रत्येक अवस्था अपनी 
देदिक, ऐन्द्रिक और मानसिक क्रियासे जो थोड़े बहुत परिचित रद्दा करते हैं, 
“सो किस कारणसे ! जिस कारणसे इमें अपनी क्रियाओंका संवेदन होता है वही 
चेतना शक्ति है और हम इससे अधिक या कम कुछ भी नहीं हैं। और 
कुछ हो या न दो, पर दम चेतनाशून्य कमी नहीं होते। चेतनाके साथ ही 
साथ एक दूसरी शक्ति और ओतप्रोत है जिसे हम संकल्प शक्ति कहते हैं। 
चेतना जो कुछ समझती सोचती है उसको क्रियाकारी बनानेका या उसे मूर्तरूप 
देनेका चेतनाके साथ अन्य कोई बल न होता तो उसकी सारी समझ बेकार 
डोती और हम जहाँके तहाँ बने रहते। हम अनुभव करते हैं फि समझ, 
जानकारी या दशनके अनुसार बदि एक बार सकत्प हुआ तो चेतना पूर्णतया 
कार्यामिमुख हो जाती है। जैसे कूदनेवाला सकत्प करता है तो सारा बल 
'संचित होकर उसे कुदा डाल्ता है। संकल्प शक्तिका कार्य हे बलको बिखरनेसे 
रोकना । सकत्पसे सचित बल संच्चित भाफुके बल जैसा होता है। सकल्पकी 
मदद मिली कि चेतना गतिशील हुई ओर फिर अपना साध्य सिद्ध करके ही 
तुष्ट हुईं। इस गतिशीलताकों चेतनाका वीर्य समझना चाहिए.। इस तरह 
जीवन-शक्तिके प्रधान तीन अंश हँ--चेतना, सकल्‍प और वीय या बल । 

इस त्रिअंशी झ्क्तिको ही जीवन-शक्ति समझिए, जिसका अनुभव हसें प्रत्येक 
छोटे बड़े सजेन-कार्यम होता है। अगर समझ न हो, सकलल्‍प न हो और 
पुरुषार्थ-वीयंगति-न हो, तो कोई भी सर्जन नहीं हो सकता। ध्यानमें रहे 
"कि जगतमें ऐसा कोई छोटा बड़ा जीवनघारी नहीं है जो किसी न किसी प्रकार 
सर्जन न करता हो | इससे प्राणीमात्रमें उक्त त्रिअंशी जीवन-शक्तिका पता चल 
जाता है | थों तो जैसे इस अपने आपमें प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं 
चैसे ही अन्य प्राणियोंके सजन-कार्यसे भी उनमें मौजूद उस शक्तिका अनुमान 
कर सकते हैं। फिर भी उसका अनुभव, और सो भी ययार्थ अनुमव, एक 
अछ्य वस्तु है। 

थदि कोई सामने खड़ी दीवालसे इन्कार करे, तो हम उसे मानेंगे नहीं | 

इम तो उसका अस्तित्व डी अनुभव करेंगे। इस तरह अपनेमें और दूसरोंमें 

मौजूद उस त्रिअंशी शक्तिके अस्तित्वका, उसके सामर्थ्यका, अनुभव करना 
जलीवन-शक्तिका यथाये अनुभव है। 


'विकासका सुक्य साधन ८९, 


जब ऐसा अनुभव अकट दवोता है तब अपने आपके प्रति ओर दूसरोंके प्रति 
“जीवन-दृष्टि बदल जाती है । फिर तो ऐसा भाष पैदा होता दे कि सर्वत्र त्रिमंशी 
'जीवन-शक्ति ( सश्चिदानन्द ) या तो अखड या एक है या सर्वन्न समान है। 
किसीको सस्कारानुसार अमेदानुभव हो या किंसीकों साम्यानुभव, पर परिणामर्मे 
कुछ भी फर्क नहीं होता। अभेद-हृष्टि धारण करनेवाल्ा दूसरोंके प्रति वही 
जबायदेही घारण करेगा जो अपने प्रति । वास्तवर्म उसकी जवाबदेदी या 
कर्तव्य दृष्टि अपने परायेके मेदसे भिन्न नहीं होती, इसी तरह साम्य दृष्टि धारण 
करनेवाढा भी अपने परायेके मेदसे कर्तव्य दृष्टि या जवाबदेद्दीमें तारतम्य 
नहीं कर सकता। 


मोहबी कोटिमें आनेवाले भावोंसे प्रेरित उत्तरदायित्व या कर्तव्य-दृष्टि एक- 
सी अखण्ड या निरावरण नहीं होती जब कि जीवन शक्तिके यथार्थ अनुमवसे 
ओरित उत्तरदायित्व या कर्तव्य दृष्टि सदा एक-सी और निराबरण होती है क्यों 
कि वह भाव न तो राजस अशसे आता है और न तामस अशसे अभिभूत हो 
सकता है। वह भाव साहजिक है, सात्विक है। 


मानवजातिको सबसे बडी ओर कीमती जो कुदरती देन मिली 
है वह है उस साहजिक भाषकों धारण करने या पैदा करनेका सामध्य 
या योग्यता जो विकासका-- असाधारण विकुसका--मुख्य साधन है | मानव 
जातिके इतिद्ासमें बुद्ध महावीर आदि अनेक सन्त महन्त हो गये हैं, 
जिन्होंने हजारों विभ-वाधाओंऊे होते हुए. भी मानवताके उद्धारकी जवाबदेद्दीसे 
कभी मुँह न मोड़ा। अपने शिष्यके प्रलोभनपर सॉक्रेटीस झृत्युमुखमें जानेसे बच 
सकता था पर उसने शारीरिक जीवनकी अपेक्षा आध्यात्मिक सत्यके जीवनकों 
पसन्द किया और मृत्यु उसे डरा न सकी। जीसिसने अपना नया प्रेम-सन्देश 
देनेकी जवाबदेदीको अदा करनेमें श्लीको सिहासन माना। इस तरहके पुराने 
उदाइरणोंकी सचाईमें सन्देहको दूर करनेके लिए ही मानो गाँधीजीने अभी 
अभी जो चमत्कार दिखाया है बह सर्वविदित है। उनको इिन्दुत्व-आयत्वके 
नामपर प्रतिष्ठाप्रात जह्मणों और भ्रमणोंकी सैकड़ों कुरूढि पिशाचियों चलित 
न कर सकी । न तो हिंदू-मुसल्मानोंकी दण्डादण्डी या शासज्जाशखीने उन्हें कतेव्य 
-चलित किया और न उन्हें मृत्यु ही डरा सकी। वे ऐसे दी मनुष्य ये जैसे हम | 
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फिर क्‍या कारण है कि उनकी कर्तव्य-हष्टि या जवाबदेद्दी ऐसी स्थिर, व्यापक: 
और शुद्ध थी, और हमारी इसके विपरीत | जवाब सीधा है कि ऐसे युरुषो्मे 
उतरदायित्व या कर्तव्य-दृष्टिका प्रेरक भाव जीवन-शक्तिके यंथांये अनुभवर्भसे 
आता है, जो हममें नहीं है। 

ऐसे पुर्षोंकों जीवन-शक्तिका जो यथाये अनुभव हुआ है उसीको जुदे जुदे 
दाशनिकोंने जुदी जुदी परिभाषाम वर्णन किया है। उसे कोई आत्म-साक्षास्कार 
कहता है, कोई ब्रह्म-साक्षात्कार और कोई ईश्वर-द्शन, पर इससे बस्तुमें अन्तर 
नहीं पड़ता | हमने ऊपरके वर्णनमें यह बतलानेकी चेश की है कि मोहजनित 
भावोंकी अपेक्षा जीवन-झक्तिके यथार्थ अनुमवका माव कितना और क्यों श्रेष्ठ 
है ओर उससे प्रेस कतंव्य-दृष्टि या उत्तरदायित्व कितना अेष्ठ है। जो वसुधाको 
कुठम्ब समझता है, वह उसी श्रेष्ठ भावके कारण । ऐसा भाव फेवल शब्दोंसे 
आ नहीं सकता। वह भीतरसे उगता है, और वहीं मानवीय पूर्ण विकासका 
मुख्य साधन है। उसीके लाभके निमित्त अध्यात्म-शांसत्र है, योग मांगे है 
और उसीकी साधनाम मानव-जीवनकी कृतार्थता है । 


[ संपूर्णनन्द-अभिनन्दन ग्रन्थ-१९५० ] 


जीवन-दृष्टिमें मौलिक परिवर्त्तन 


इतिहासके आरंभमें वर्तमान जीवन-पर ही अधिक भार दिया जाता था + 
पारलौकिक जीवनकी बात हम सुख-सुविधामें और फुर्सतके समय ही करते थे # 
वेदोंके फथनानुसार “ चरवैति चरैंवैति चराति चरोभगः ” ( अर्थात्‌ चलो, 
चलो, चलनेबालेका ही भाग्य है ) को ही हमने जीवनका मूलमंत्र माना है। 


पर आज हमारी जीवन-दृष्टि बिल्कुल बदल गई है।आज हम इस 
जीवनकी उपेक्षा कर परष्लोकका जीवन सुधारनेकी ही विशेष चिन्ता करते हैं 
इसका दुष्परिणाम यह हुआ है कि इस जीबनमें परिश्रम और पुरुषार्थ करनेकी 
हमारी आदत बिल्कुल छूट गई है । पुरुषाथंकी कमीसे इमारा जीवन बिल्कुल 
कृत्रिम और खोखला द्वोता जा रहा है। जिस प्रकार जेगलमें चरनेबाली' 
गाय-अरकरीकी अपेक्षा घरपर बेची रहनेवाली गाय-बकरीका दूध कम लाभ- 
दायक होता है; उसी प्रकार घरमें कैद रहनेवाली स्त्रियोंकी सन्‍्तान भी 
शक्तिशाली नहीं हो सकती | पहले क्षत्रियोंका बल-विक्रम प्रसिद्ध था, पर अब 
विलासिता और अकर्मण्यताम पले राजा-रईसोंके बल्चे बहुत ही अशक्त और 
पुरुषार्थदीन होते हैं | आगेके क्षत्रियोंकी तरह न तो वे लम्बी पैदलयात्रा या 
घुड़सबारी कर सकते हैं और न और कोई भ्रम द्वी । इसी प्रकार वैश्योमें भी 
घुरुषार्थकी हानि हुई हे। पदले थे अरब, फारस, सिस्त, बाली, सुमात्रा, जावा 
आदि दृर-दूरके स्थ्यनोंमें जाकर व्यापार-बाणिज्य करते ये। पर अब उनमें 
यह पुरुषार्थ नहीं है, अब तो उनमेंसे अधिकांशकी तोंदें आराम-तरूबी और 
आल्स्थके कोरण बढ़ी हुई नजर आती हैं । 

आज तो इम जिसे देखते हैं वही पुरुषार्थ और कम करनेके बजाय धर्म-कर्म 
और पूजा-पाठके नामपर ज्ञानकी खोजमें व्यस्त दीखता है। परमेश्वरकी 
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अक्ति तो उसके गुणोंका स्मरण, उसके रूपकी पूजा और उसके प्रति भ्रद्धामें 
है। पूजाका मूलमंत्र है “ सर्वभूतहिते रतः ” ( सब भूतोंमें परमात्मा है )-- 
अर्थात्‌ हम सब लोगोंके साथ अच्छा बर्ताव करें, सबके कल्याणकी बात 
सोचें । और सच्ची भक्ति तो सबके सुखमें नहीं, दुःखमें साझीदार होनेम है । 
शान है आत्म-नान; जड़से मित्र, चेतनका बोध ही तो सच्चा शान है | इस- 
लिए चेतनके प्रति ही हमारी अधिक श्रद्धा होनीं चाहिए, जड़के प्रति कम। पर 
इस बातकी कसौटी क्या है कि हमारी श्रद्धा जड़में ज्यादा है या चेतनमें ! 
उदादरणके रूपमें मान लीजिए, कि एक बच्चेने किसी धर्म-पुस्तकपर पौंव रख 
दिया | इस अपराधपर हम उसके तमाचा मार देते हैं। क्योंकि हमारी 
निगाहमे जड़ पुस्तकसे चेतन लड़का हेच है । 


यदि सद्दी मानोंमें हम ज्ञान-मार्गका अनुसरण करे, तो सद्गुणोंका विकास 
होना चाहिए.। पर होता है उल्टठा। इम शान-मार्मके नामपर वैराग्य लेकर 
लैँगोटी धारण कर लेते हैं, शिष्य बनाते हैँ और अपनी इलौकिक जिम्मे- 
दारियोंसे छुट्टी ले लेते हैं| दरअसल वैराग्यका अर्थ है जिसपर राग हो, उससे 
'बिरत होना । पर हम वेराग्य लेते हैं उन जिम्मेदारियोंसरे, जो आवश्यक हैं 
और उन कामोंसे, जो करने चाहिए। हम वैराग्यके नामपर अपंग पश्चुओंकी 
तरह जीवनके कर्म-मार्गसे दट कर दूसरोंसे सेवा करानेके लिए. उनके सिरपर 
सवार होते हैं। वास्तवमें होना तो यह चाहिए. कि पारलौफिक ज्ञानसे हृह- 
लोकके जीवनको उच्च बनाया जाय | पर उसके नामपर यहँके जीवनकी जो 
जिम्मेदारियों हैं, उनसे मुक्ति पानेकी चेञ्न को जाती है । 


छोगोंने ज्ञान-मागंके नामपर जिस स्वार्थन्चता और विल्ासिताको चरि- 
सार्थ किया है, उसका परिणाम स्पष्ट हो रहा है। इसकी ओटठमें जो 
कविताएँ रची गई, वे अधिकाशमें आज्ञार-प्रधान हैं | तुकारामके भजनों और 
चआउलोंक्े गीतोंमें जिस वेराग्यकी छाप है, साफ-सीधे अर्थमें उनमें 
चल या कमकी कहीं मनन्‍्ध भी नहीं । उनमे है यथाथवाद और 
जीवनके स्थूछ सत्यसे पल्झयन। यही बात मन्दिरों और मठोंमें दोनेवाले 
कीत्तनोंके संबध्मे भी कही जा सकती है । इतिहासमें मठों और 
मंदिरोंके ध्वंसकी जितनी घटनाएँ हैं, उनमें एक बात तो बहुत ह्वी स्पष्ट है कि 


जीवन-टश्टिम मौलिक परिवतेन श्द्े 


दैवी शक्तिकी दुह्ढाई देनेवाले पुजारियों या साधुओंने उनकी रक्षाके लिए कभी 
अपने प्राण नहीं दिये। वख्तियार खिलबीने दिछीसे सिर्फ १६ घुड़सवार लेकर 
विदर-युक्त-प्रांत आदि जोते और बंगालम जाकर छक्ष्मणसेनकों पराजित किया। 
जब उसने सुना कि पररोक सुधारनेवालोके दानसे मंदिरोर्म बड़ा घन जमा 
है, मूतियों तकमें रन भरे हैं तो उसने उन्हें दूटा और मूर्तियोंकों तोड़ा | 

शान-मार्गके ठेकेदारोंने जिस तरइकी संकीर्णता फैलाई, उससे उन्हींका 
नहीं, न-जाने कितनोंका जीवन दुःखमय बना । उड़ीसाका कालापहाड़ ब्राह्मण 
था, पर उसका एक मुसलमान लड़कीसे प्रेम हो गया। मला ब्राक्षण उसे कसे 
स्वीकार कर सकते थे! उन्होंने उसे जातिच्युत कर दिया। उसने लाख 
मिन्नते-खुशामदें की, माफी मौंगी; पर कोई सुनवाई नहीं हुईं | अन्तमें उसने 
कहा कि यदि मैं पापी होऊँ, तो जगन्नाथकी मूर्ति मुझे दण्ड देगी। पर मूर्ति 
क्या दण्ड देती ?! आखिर वह मुसलमान हो गया । फिर उसने केवल जग- 
ज्ञाथकी मूर्ति ही नहीं, अन्य सेकड़ों मूर्तियोँ तोड़ीं और मंदिरोंको ढूटा 
शान-मागे और परलोक सुधारनेके मिथ्या आयोजनोंकी संकीर्णताके कारण 
ऐसे न-जाने कितने अनर्थ हुए है और ढोंग-पाखण्डोंको प्रश्रय मिला है। 
पहले शाकद्वीपी ब्राह्मण दही तिलक-चन्दन रूगा सकता था| फल यह हुआ 
तिलछक-चन्दन लगानेवाले सभी लोग शाकद्वीपी ब्राक्षण गिने जाने छगे |! 
प्रतिष्ठाके लिए. यह दिखाबा इतना बढ़ा कि तीसरी-चौथी शताब्दीमें आए. 
हुए. विदेशी पादरी भी दक्षिणमें तिलक-जनेऊ रखने लगे | 

शान-मार्गकी रचनात्मक देन भी है। उससे सदूगुणोंका विकास हुआ है। 
परनत परलोकके ज्ञानके नामसे जो सदूगुणोंका विकास हुआ है, उसके 
उपयोगका क्षेत्र अब बदल देना चाहिए | डसका उपयोग हमें इसी जीवनमेः 
करना होगा | राकफेलरका उदाइरण इमारे सामने है। उसने बहुत-सा दान 
दिया, बहुत-सी संस्थाएँ खोलीं। इसलिए नहीं कि उसका परलोक सुधरे, बल्कि 
इसलिए कि बहुतोंका इहलोक सुधरे। सदगुणोंका यदि इस लजीवनमें विकास: 
हो जाय, तो वह परछोक तक भी साथ जायमा | ४ सक जो विकास दै, 
- उसको वत्तेमान जीवन छागू करना ही सच्चा धर्म और शान है। पहले 
खान-पानकी इतनी सुविधा थी कि आदमीकों अधिक पुरुषाये करनेकीः 
आवश्यकता नहीं होती थी । यदि उस समय आजकल जैसी खान-पानकी 
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असुविधा होती, तो वह शायद और अधिक पुरुषाथ करता | पर आज तो यद्द 
पुरुषार्थमी कमी ही जानताकी मृत्यु दे । 
पहले जो छोग परलोक-ज्ञानकी साधनामें विशेष समय ओर शक्ति लगाते थे, 
उनके पा समय और जीवनकी सुविधाओंकी कमी नहीं थी। जितने लोग 
यहाँ थे, उनके लिए काफी फल ओर अन्न प्रात्त थे। दुधारू पद्चुओंकी मी कमी 
न थी, क्योंकि पशुपालन बहुत सस्ता था। चाढीस हजार गोओंका एक गोकुछ 
कहलाता था। जन दिनों ऐसे गोकुक रखनेवालोंकी संख्या कम न थी। 
मालबा, मेवाड़, मारवाड़ आदिकी गायोंके जो वर्णन मिलते हैं, उनमे गायोंक्े 
'उदसकी तुलना सारनाथमे रखे “घटोप्नि * से की गई है। इसीसे अनुमान 
किया जा सकता है कि तब गोएँ कितना दूध देती थीं। कामघेनु कोई देवी 
गाय न थी, बल्कि यह सज्ञा उस गायकी थी, जो चाहे जब दुहनेपर 
दूध देती थी और ऐसी गौओकी कमी न थी। ज्ञान-मार्मके जो प्रचा- 
रक ( ऋषि ) जगलोमे रहते थे, उनके लिए कन्द-मूल, फल और दृधकी 
कमी म थी। त्यागका आदर्श उनके लिए था । उपवासकी उनमें शक्ति 
होती थी, क्योंकि आगे-पीछे उनको पर्याप्त पोषण मिलता था। पर आज 
लोग दहरोंमें रहते हैं, पश्च-धनका हास हो रहा है और आदमी अशक्त एवं 
अकर्मण्य हो रहा है | बंगालके १९४३ के अकालमें भिखारियोमेंसे अधिकांश 
ज्लियाँ और बच्चे ही थे, जिन्हे उनके सशक्त पुरुष छोड कर चले गये थे। 
केवल अशक्त बच रहे थे; जो भीख माँग कर पेट भरते थे। 
मेरे कहनेका तात्पर्य यह है कि हमे अपनी जीवन-दृश्मिं मोलिक परिवर्सन 
करना चाहिए | जीवनमे सदगुणोंका विकास इदलोकको सुधारनेके लिए करना 
चाहिए। आज एक ओर हम आहसी अकमेण्य और पुरुषाथहीन द्वोते जा रहे 
हैं और दूसरी ओर पोषणकी कमी तथा दुबंछ सन्तानकी बृद्धि हो रही है। गाय 
रख कर घर-भरको अच्छा पोषण देनेके बजाय लोग मोटर रखना अधिक 
शानकी बात समझते हैं। यह खामखयाली छोडनी चाहिए और पुरुषार्थ- 
वृत्ति पेदा करनी चाहिए. | सदगुणोंकी कसौटी वत्तेमान जीवन हो है। उससे 
सदूगुणोंको अपनाने, और उनका विकास करनेसे, इहछोक और परलोक दोनों 
'सुधर सकते हैं। ह॒ 
[ नया समाज, सितम्बर १९४८ ] 
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शास्त्र क्‍या है ? 
जो शिक्षा दे अर्थात्‌ किसी विषयका परिचय तथा अनुभव प्रदान करे, 
उसे शास्त्र कहते हैं | परिचय और अनुभव जितने परिमाणमं गहरा और 
विशाल द्ोग। उतने ही परिमाणमे वह शास्त्र अधिक महत्त्वका द्ोगा। इस प्रकार 
महत््वका आधार तो गहराई और विशाल्ता है, फिर मी शाखस्त्रकी प्रतिष्ठाका 
आधार उसकी यथार्थता है। किसी शासह्रम परिचय विशेष हो, गहनता 
हो, अनुभव मी विशाल हो, फिर भी उसमें यदि दृष्टि-दोष या दूसरी भ्रान्ति 
हो, तो उसकी अपेक्षा उसी विषयका थोड़ा भी यथार्थ परिचय देनेवाल्य 
और सत्य अनुभव प्रकट करनेवालछा दूसरा शास्त्र विशेष महत्वका होगा और 
उसीकी सच्ची प्रतिष्ठा होती। “ शास्त्रमे  “ शास्‌ ” और “त्र! ये दो शब्द हैं। 
* शास्‌ ! शब्द परिचय और अनुभवकी पूर्तिका ओर “त्र? त्राणशक्तिका 
भाव सूचित करता है। जो कुमार्गम जाते हुए मानवको रोक कर रक्षा करती है 
और उसकी शक्तिको सच्चे मार्गम लगा देती है, वह शाह्मकी भ्ाणशक्ति हे | 
एसी जाणशक्ति परिचय या अनुमवकी विशालता अथवा गभीरतापर अब- 
लम्बित नहीं, किन्तु केवल सत्यपर अवलरूम्बित है। इससे समुश्चय रूपसे विचार 
करनेपर यद्दी फलित होता है कि जो किसी भी विषयके सच्चे अनुमवकी पूर्ति 

करता है, वद्दी ' शासत्र ' कहा जाना चाहिए। 

ऐसा शाख कौन 

उपयुक्त व्याख्यानुसार तो किसीकों शात्र कहना ही कठिन है। क्योंकि 


आज तककी दुनियामें ऐसा कोई शास्त्र नहीं बना जिप्तमें वर्णित परिचय और 
अनुमव किसी भी प्रकारके परिवर्तनके पाने योग्य न हो, या जिसके विरुद्ध 


रद्द घसं और समाज 


किसीको कभी कुछ फहनेका प्रसंग ही न आया हो । तब प्रश्न होता है कि 
ऊपरकी व्याख्यानुप्तार जिसे शास्त्र कह सकें, ऐसा कोई शास्त्र है भी या नहीं ! 
उत्तर सरल भी है और कठिन भी। यदि उत्तरके पीछे रहे हुए, विचारमें 
बंधन, भय या छालूच न हो, तो सरल है, और यदि वे हों तो कठिन है ।' 
भमनुष्यका स्वभाव जिज्ञासु भी है और श्रद्धालु भी । जिज्ञासा मनुष्यको विज्ञाल्तामें 
ले जाती है और श्रद्धा दृढता प्रदान करती है। जिशासा और श्रद्धाके साथ 
यदि दूसरी कोई आसउुरी दृत्ति मिल जाय, तो बह मनुष्यको मर्यादित क्षेत्रमे 
बाँध रखकर उसीमें सत्य, नहीं-नहीं, पूणणं सत्य, देखनेकों बाधित करती है। 
इसका परिणाम यह द्वोता है कि मनुष्य किसी एक ही वाक्यको, या किसी' 
एक दी ग्रंथको अथवा किसी एक ही परम्पराके ग्रन्थसमूहको अंतिम शासत्र मान 
बैठता है और उसीमें पृ सत्य मान लेता है। ऐसा होनेसे मनुष्य मनुष्यमें, 
समूह समूहमे और सम्प्रदाय सम्प्रदायमें शातत्रकी सत्यता-असत्यताके विषयमें 
अथवा शास््रकी श्रेष्ठठाके तरतम भावके विषयमें झगडा शुरू हो जाता 
है। प्रत्येक मनुण्य स्वय माने हुए शा््रके अतिरिक्त दूसरे शास्रोंको मिथ्या 
या अपू्ण सत्य प्रकट करनेवाले कहने लग जाता है और ऐसा करके वह 
अपने प्रतिस्पद्धीको अपने शासत्रके विषयमें वैसा ही कहनेके लिए. जाने 
अनजाने निमन्त्रण देता है। इस तूफानी वातावरणमें और संकीर्ण मनोवृत्तिमें 
यह विचारना बाकी रह जाता है कि तब क्या सभी शास्त्र मिथ्या या सभी 
शास्त्र सत्य या सभी कुछ नहीं हैं ? 

यह तो हुई उत्तर देनेकी कठिनाईकी बात। परंतु जब हम भय, 
लालच और संकुचितताके बन्धनकारक वातावरणमेंस छूटकर विचारते 
हैं, तब उक्त प्रशनका निटववारा सुगम हो जाता है और वह इस 
तरह कि सत्य एक और अखंड होते हुए भी उसका आविमौब ( उसका 
भान ) काल्क्रसे और प्रकारभेदसे होता है। सत्यका भान यदि कालक्रम 
बिना और प्रकारभेद बिना हो सकता, तो आजसे बहुत पहले कभीका यह 
सत्यशोधका काम पूर्ण हो जाता और इस दिशामे किसीको कुछ कहना या 
करना शायद दी रहा होता । धत्यका आविभाव करनेवाले जो जी 
महापुरुष प्रथ्वी-तलूपर हुए हैं उनको उनके पहलेके सत्यशोधकोंकी शोधकी 
विरासत मिली थी। ऐसा कोई भी महापुरुष क्या तुम बता सकोगे 
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जिसको अपनी सत्यकी झोधमें ओर सत्यक्रे आविभाबमें अपने पूर्ववर्ती 
और सउमसमयवर्ती दूसरे शोधकोंकी शोधकी थोड़ी बहुत विरासत न मिली हो 
और केवल उसने ही एकाएक अपूर्वरूपसे वह सत्य प्रकट किया हो ! इस 
जरा भी बिचार करेंगे तो मालूम पड़ेगा कि कोई भी सत्यवशोपषक अथवा शाख- 
प्रणेता अपनेको मिछी हुई विरासतकी भूमिकापर द्वी खड़ा द्ोकर अपनी इृष्टिफे 
अनुसार या अपनी परिस्थितिके अनुसार सत्यका आविर्भाव करनेमें प्रवृत्त 
होता है ओर बेसा करके सत्यके आविभावकों विकसित करता है। यह 
बिचारसरणी यदि त्याज्य न हो, तो कहना चाहिए कि प्रत्येक शाक्र, उस 
बिषयमें जिन्होंने शोध की, जो शोध कर रहे हैं या जो शोध करनेवाले हैं, 
उन व्यक्तियोंकी क्रमिक तथा प्रकारमेदवाली प्रतीतियोंका सयोजन हे। प्रती- 
तियाँ जिन सयोगोंमे क्रमसे उत्पन्न हुई हों उन्हें सयोगोंके अनुसार उसी कमसे 
संकलित कर लिया जाय तो उस विषयका पूर्ण अखण्ड-झासत्र बन जाय और 
इन सभी जैकालिक प्रतीतियों या आबिर्भावोंमेंसे अलग अलग खण्ड ले लिये जायें, 
तो वह अखण्ड शास्त्र भले ही न कहल्वए फिर भी उसे शासत्र कहना हो तो इसी 
अर्थमें कहना चाहिए कि वह प्रतीतिका एक खण्ड भी एक अखण्ड शा्नरका 
अंश दे । परन्तु ऐसे किसी अंशको यदि सम्पूर्णताका नाम दिया जाय, तो वह 
प्रिथ्या है।यदि इस बातमें कुछ आपत्ति न हो (मैं तो कोई आपत्ति 
नहीं देखता ) तो हमें झुद्ध हृदयसे स्वीकार करना चाहिए कि केवल वेद, 
केवल उपनिषत्‌ जैनागम, बोद्ध पिटक, अवेस्ता, बाइबिल, पुराण, कुरान, या 
तत्तत्‌ स्मृतियाँ, ये अपने अपने विषयसम्बन्ध्म अकेले ही सम्पूर्ण और 
अन्तिम शास्त्र नहीं हैं। ये सब आध्यात्मिक, भौतिक अथवा सामाजिक 
विषयसम्बन्धी एक अखण्ड त्रैकालिक शास्तरके क्रमिक तथा प्रकारमेदवाले सत्यके 
आविर्भावके खूचक हैं अथवा उस अखड सत्यके देशकाल तथा प्रकृतिभेदानु- 
सार भिन्न भिन्न पक्षोंकों प्रस्तुत करनेवाले खण्ड-शास्त्र हैं। यह बात किसी भी 
विषयके ऐतिहासिक और तुलनात्मक अभ्यासीके लिए. समझ लेना बिलकुल 
सरल है | यदि यद्द बात हमारे हृदयमें उतर जाय और उतारनेकी जरूरत 
तो है ही, तो हम अपनी बातकों पकड़े रहते हुए भी दूसरोंके प्रति अन्याय 
करनेसे बच जाएँगे और ऐसा करके वूसरेको भी अन्यायमें उत्तारनेकी परि- 
स्थतिसे बचा छेंगे। अपने माने हुए सत्यके प्रति वफादार रहनेके लिए यह 


हा 


९८ चर्म और समाज 


जरूरी है कि उसकी जितनी कीमत हो उससे अधिक औंक करके अंघश्रद्धा 
विकसित न की जाय और कमती ऑककर नास्तिकता न प्रकट की जाय। 
ऐसा किया जाय तो यद्द मादम हुए विना न रहेगा कि अमुक विषयसंबंधी 
मेथन क्‍यों तो शास्त्र है, क्यों अशासत्र है और क्यों कुछ नहीं। 

देश, काल और सयोगसे परिमित सत्यके आविभौवकी दृष्टिसे ये सब दी 
शास्त्र हैं, सत्यके सम्पूण और निरपेक्ष आविभौवकी इष्टिसे अशास्र हैं और 
शास्त्रयोगके पार पहुँचे हुए समर्थ योगीकी दष्टिसे शास्र या अशात्र कुछ 
भी नहीं। स्वाभिमत साम्प्रदायिक शास्त्रके विषयमें पुष्ट मिथ्या अमिमानकों 
गलानेके लिए. इतनी द्वी समझ काफी है। यदि यह मिथ्या अमिमान गर 
जाय, तो मोहका बन्धन दूर होते ही सभी महान्‌ पुरुषोंके खण्ड-सत्योर्मे 
अखण्ड सत्यका दशेन हो जाय और सभी विचारसरणियोंकी नदियाँ अपने 
अपने ढंगसे एक ही मद्दासत्यके समुद्रमें मिलती हैं, ऐसी स्पष्ट प्रतीति हो 
जाय । यह प्रतीति कराना ही शात्त्र-रचनाका प्रधान उद्देश्य हे । 





सजेक ओर रक्षक 

शास्त्रके सर्जक अन्य होते हैं, उनकी रक्षा अन्य करते हैं और अन्य कुछ 
मनुष्योंके द्वारा उनकी सेभालके अतिरिक्त उनमें वृद्धि की जाती है। रक्षकों, 
सशोधकों और परिशिष्टकारों ( पूर्तिकारों ) की अपेक्षा सजक ( रचयिता ) 
हमेशा कम होते हैं । सर्जकोमें भी सब्र समान कोटिके होते हैं, यह समझना 
अनुष्यप्रकृतिका अशान है । रक्षकोंके मुख्य दो भाग होते हैं। एक भाग सज- 
ककी कृतिके प्रति आजन्म वफादार रहकर उसका आशय समझनेकी, उसे 
स्पष्ट करनेकी और उसका प्रचार करनेकी कोशिश करता है। बद इतना 
अधिक भक्तिसम्पन्न होता है कि उसे अपने पूज्य खष्टाके अनुभवर्मे कुछ मी 
सुधार या परिवर्तन करना योग्य नहीं लगता। इससे वह अपने पूज्य सश्टके 
वाक्योंको अक्षरशः पकड़े रहकर उनमेंसे ही सब कुछ फ़लित करनेका 
प्रयत्न करता है और ससारकी तरफ देखनेकी दूसरी आँख बन्द कर 
लेता है। दूसरा भाग मक्तिसम्पन्न होनेके अतिरिक्त दृषटिसम्पन्न भी होता है। 
इससे वद्द अपने पूज्य सष्टाकी कृतिका अनुसरण करते हुए. भी उसे 
अक्षरशः नहीं पकड़े रद्दता, उल्टा वह उसमें जो जो जुठियाँ देखता है 


आाख-मयोदा ९६, 


अथवा परिपूर्तिकी आवश्यकता समझता है उसे अपनी शझक्त्यनुसार दूर करके 
या पूर्ण करके प्रचार करता है। इस प्रकारते रक्षकोंके पहले मागके 
द्वार शाजका प्रमाजन तथा पूर्ति तो नहीं शोती फिर भी एकदेशीय गहराई 
उनमें आती है ओर रक्षकोंके द्वितीयभाग-द्वारा शाज्रका प्रमाजन तथा पूर्ति 
होनेके कारण वे विद्यालताको प्राप्त होते हैं। किसी भी सके शात्-साहित्यके 
इतिहदासका अध्ययन किया जायगा तो ऊपरकी बातपर विश्वास हुए विना 
नहीं रहेगा। उदाइरणके तौर पर आये ऋषियोंके अमुक वेदभागकों मूल 
रचना मानकर प्रस्तुत वस्तु समझानी द्वो, तो ऐसा कहा जा सकता है कि 
संत्रवेदका ब्राह्मण माय और जैमिनीयकी मीमांसा ये प्रथम प्रकारके रक्षक हैं 
और उपनिषद्‌ , जैन आगम, बौद्ध पिटक, गीता, स्मृति और अन्य ऐसे ही 
अन्य द्वितीय प्रकारके रक्षक हैं; क्योंकि ब्राह्मण अन्थों और पूर्वमीमांसाको 
मंत्रवेदम चली आनेवाली भावनाओंकी व्यवस्था करनी है--उसके प्रामा- 
ण्यको अधिक मजबूत कर उसपर श्रद्धाकों €ह करना है । किसी भी तरह 
मंश्रवेदका प्रामाण्य दृढ रहे, यही एक चिन्ता ब्राह्मणकारों और मीमासकोंकी 
है। उन कट्टर रक्षकोको मत्रवेदमें वृद्धि करने योग्य कुछ मी नज़र नहीं आता, 
उल्टा जृद्धि करनेका विचार ही उन्हें घबरा देता है। जब कि उपनिषत्कार, 
आगमकार, पिटककार वगैरह मन्नवेदमेंसे मिली हुई विरासतको प्रमाजन 
करने योग्य, इृद्धि करने योग्य और विकास करने योग्य समझते हैं। ऐसी 
स्थितिमं एक ही विरासतको प्राप्त करनेवाले भिन्न भिन्न समयोंके ओर समान 
समयके प्रकृतिभेदवाले मनुष्योंमें पक्षापक्षी और किलेबन्दी खड़ी हो जाती है। 


नथीन ओर प्राचीनमें उन्द 


उक्त किलेबन्दीमेंसे सम्प्रदायका जन्म द्ोता है और एक दूसरेके बीच 
'विचार-संघर्ष गहरा हो जाता है। देखनेमें यह संघर्ष अनर्थकारी लगता है, 
परन्तु इसके परिणामस्वरूप ही सत्यका आविभाव आगे बढ़ता है। पुष्ठ विचा- 
रक या समर सष्टा इसी संघर्षमेंसे जन्म लेता है और वद्द चले आते हुए, 
शास्त्रीय सत्योंमें और शास्त्रीय भावनाओंमे नया कृदम बढ़ाता है। यह नया 
कदम पहले तो छोगोंको चौंका देता है और उनका बहुभाग रूढ और अद्धा- 
स्पद शब्दों तथा भावनाओंके हथियारद्वारा इस नये विचारक या सर्जकका 
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मस्तक फोड़नेको तैयार हो जाता है । एक तरफ विरोधियोंकी सेना और 
दूसरी तरफ अकेला नया आगन्तुक। विरोधी कहते हैं कि ' तू जो कहना 
चाहता है, जो विचार दर्शाता है, वे इन प्राचीन ईश्वरीय शझास्त्रोमे 
कहां हैँ! उलटे इनके शब्द तो तेरे नये विचारके विरुद्ध ही जाते 
है। इन श्रद्धालुओं किन्तु आँखबाले विरोधियोंकी वह आगन्तुक 
या विचारक उन्हींके द्वी सकुचित आब्दोमेंसे अपनी विचारणा और 
भावना फलित कर बतलाता है । इस प्रकार इस नये विचारक और 
खष्टादारा एक समयके प्राचीन शब्द अथेदृष्टिसे बिकसित होते हैं और 
नये विचारों तथा भावनाओंका नया स्तर रचते हैं और फिर यह 
नया स्तर समय बीतनेपर पुराना द्ोकर जब कि बहुत उपयोगी नहीं 
रहता अथवा उलठा बाघक द्वो जाता है तब फिर »ये ही सश तथा विचारक 
पहलेके स्तरपर ऐसी किस्ली समयकी नई किन्तु अब पुरानी हुईं विचारणाओं 
तथा मावनाओपर नये स्तरकी रचना करते हैं। इस प्रकार प्राचीन कालसे 
अनेक बार एक ही शब्दकी खोलमें अनेक विचारणाओं और भावनाओंके 
स्तर हमारे शास्त्रमारोम देखे जा सकते हैं। नवीन स्तरके प्रवाहको प्राचीन स्तरकी 
जगह लेनेके लिए यदि स्व॒तन्त्र शब्दोंका निमोण करना पड़ा होता और अनुयायि- 
योंका क्षेत्र भी अछग मिला द्ोता, तो उस प्राचीन और नवीनके मध्यम इृद्धका--- 
विरोधका--अवकाश ही न रहता। परन्तु प्रकृतिका आमार मानना चाहिए कि 
उसने शब्दोंका और अनुयायियोंका क्षेत्र बिलकुल ही जुदा नहीं रक्खा, जिससे 
पुराने छोगोंकी स्थिरता और नये आगन्ठुकर्की इढताके बीच विरोध उत्पन्न 
होता है और कालक्रमसे यह विरोध विकासका ही रूप पकड़ता है। जैन या 
बौद्ध मूल शाखत्रोंकी लेकर विचार कीजिए, या वेद शासत्रकों मान कर चलिए, 
यही वरुतु हमको दिखलाई पड़ेगी। मत्र-वेदके ब्रह्म, इन्द्र, वरुण, ऋत, तप, सत्‌, 
असत्‌, यज वंगैरह शब्द तथा उनके पीछेकी भावना और उपासना और उपनि- 
घ्रदोम दीखनेवाली इन्हीं शब्दोमे आरोपित भावना तथा उपासनापर विचार करो॥ 
इतना ही नहीं किन्तु भगवान्‌ महावीर और बुद्धके उपदेशमे स्पष्टरूपसे व्याप्त 
ब्राह्मण, तप, कर्म, वर्ण बगैरह शब्दोंके पीछेकी भावना और इन्हीं शब्दोंके 
पीछे रही हुई वेदकालीन मावनाओको लेकर दोनोंकी तुलना करों; फिर गीतामें 
स्पष्ट रूपसे दीखती हुई यज्ञ, कर्म, संन्यास, प्रवृत्ति, निवृत्ति, योग, भोग बगैरह 


आख-मयादा रु 
आब्दोंके पीछे रही हुई भावनाओंको वेदकालीन और उपनिषत्कालीन इन्हीं 
शब्दोंपर आरोपित भावनाओंके साथ तुलना करो, तो पिछले पौच हजार वर्षो 
आर्य लोगोंके मानसमें कितना परिवर्तन हुआ है यह स्पष्ट मादूग हो जायगा। 
यह परिवर्तन कुछ एकाएक नहीं हुआ, या बिना बाधा और विना विरोधके 
वविकासक्रममें इसे स्थान नहीं मिला बल्कि इस परिवर्तनके दीनेमें जैसे समय रूगा 
है वैसे इन स्तरोंको स्थान प्रा करनेमें भी बहुत टक्कर सहनी पडी है। नये 
'विचारक और सर्जक अपनी भावनाके हथोड़ेसे प्राचीन शब्दोंकी एरण ( निहाई ) 
धर रूढ छोमगोंके मानसको नया रूप देते हैं। हथोडा और एरणके बीचमें मान- 
सकी धातु देशकालानुसार परिवर्तित भावनाओंके और विचारणाओंके नये 
नये रूप धारण करती है; ओर नवीन-प्राचीनकी काल-चक्कीके पाट नया नया 
पीसते जाते हैं ओर मनुप्यजातिकों जीवित रखते हैं | 


घतेमान युग 


इस युगमें बहुत-सी भावनाएँ और विचारणाएँ नये ही रूपमें हमारे सामने 
आती हैं। राजकीय या सामाजिक क्षेत्रमें ही नहीं किन्तु आध्यात्मिक क्षेत्र तकमें 
त्वरासे नवीन भावनाएँ प्रकाशमे आ रही हैं। एक ओर भावनाओंको 
विचारकी कसौटीपर चढाये विना स्वीकार करनेवाला मन्दबुद्धि वर्ग होता है, 
और दूसरी ओर इन भावनाओंको विना विचारे फेक देने या खोटी कहनेवारा 
जरठबुद्धि वर्ग भी कोई छोटा या नगण्य नहीं होता । इन सयोगॉमें क्या होना 
चाहिए और क्या हुआ है, यह समझानेके लिए. ऊपर चार बातोंकी चचों 
की गई हैं। समक ओर रक्षक मनुध्य जातिके नेसर्गिकर फल हैं। इनके अस्ति- 
त्वको प्रकृति भी नहीं मिटा सकती। नवीन-प्राचीनका इृ5 सत्यके आविर्भावका 
और उसे टिका रखनेका अनिवार्य अंग है। अतः इससे भी सत्यप्रिय घबड़ाता 
नहीं। शासत्र क्या और कोन, इन दो विशेष बातोंकी दृष्टिके विकासके लिए, 
अथवा नवीन ओर प्राचीनकी टक्करके दधि-मथनमेसे अपने आप ऊंपर 
आ जानेवाले मकक्‍्खनको पहचाननेकी शक्ति विकसित करनेके लिए यह चचों की 
गई हैं। ये चार खास बातें तो वततमान युगकी विचारणाओं और भावनाओंको 
समझनेके लिए केवल प्रस्तावना हैं। अब संक्षेपसे जैन समाजको लेकर सोचिए, 
कि ठसके सामने आज कौन कौन राजकीय, सामानिक और आध्यात्मिक 


१०२ चर्म और समाज 


समस्‍्याएँ. खड़ी हैं--और ठनका समाधान शक्य है या नहीं ! और शक्य 
है तो किस प्रकार १ 


१ जो केवल कुलपरम्परासे जैन है उसके लिए. नहीं किन्तु जिसमें थोड़ा बहुत 
जैनत्व भी है उसके लिए सीधा प्रइन यह है कि वह राष्ट्रीय क्षेत्र और राज- 
नीतिमें भाग ले या नहीं और ले तो किस रीतिसे ! क्योंकि उस मनुष्यके मनमें। 
होता है कि राष्ट्र और राजनीति तो स्वाये तथा सकुचित भावनाका फल है और 
सच्चा जैनत्व इससे परेकी वस्तु है । अर्थात्‌ जो गुणसे जैन हो वह राष्ट्रीय कार्य. 
और राजकीय आन्दोलनमें पड़े या नहीं ! 


२ विवाहसे सम्बन्ध रखनेवाली प्रथाओं और उद्योग-घंधोंके पीछे रद्दी हुई 
मान्यताओं तथा ख्त्री-पुरुषजातिके बीचके सम्बन्धोंके विषयमें आज कल जोः 
विचार बलपूर्वक उदित हो रहे हैं और चारों तरफ फैल रहे हैं उनको जैन 
शासत्रका आधार है या नहीं, अथवा सच्चे जैनत्वके साथ इन नये विचारोका 
मेल हैं या नहीं, या प्राचीन विचारोंके साथ दी सच्चे जनत्वका सम्बन्ध है ९ 
यदि नये विचारोंको शाखका आधार न हो और उन विचारोंके बिना जीना 
समाजके लिए. अशक्य दिखलाई देता हो, तो क्या करना चाहिए ! क्‍या इन 
विचारोंको प्राचीन शाज््ररूपी बूढी गायके स्तनोमेंसे ही जैसे तैसे दुहना होगा 
या इन विचारोंका नया शास्ष रचकर जैनशासत्रका विकास करना होगा है 
अथवा इन विचारोको स्वीकार करनेकी अपेक्षा जैनसमाजके अस्तित्वके. 
नाशको निमंत्रण देना होगा ! 


३ मोक्षके पन्थपर प्रस्थित गुरुसस्था सम्यकूप्रकार गुरु अर्थात्‌ मार्गदशक 
होनेके बदले यदि गुरु-बोझ--रूप होती हो, और सुभूमचक्रवर्तीकी पाल- 
कीकी तरह उसे उठानेवाले आरावकरूप देवोंके भी डूबनेकी दशाको पहुँच गई 
हो, तो क्या देवोंको पालकी फेंककर खिसक जाना चाहिए या पाल्कीके साथ 
डूब जाना चाहिए ! अथवा पालकी और अपनेको ले चले ऐसा कोई माग खोजः 
लेना चाहिए ! यदि ऐसा मागे न सूझे तो फिर क्‍या करना चाहिए ९ 
और यदि यूझ जाय तो वह प्राचीन जैन शाज्ममें है या नहीं और आज तक- 
किसीके द्वारा अवलम्बित हुआ है या नहीं, यह देखना चाहिए ! 
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४ कौन कौन धंघे जैनत्वके साथ ठीक बैठते हैं और कौन कौन जैनत्वके 
घातक हैं ! क्या खेतीबाड़ी, लद्दारी, सुतारी ( बढ़॑ईगीरी ) और चमड्ेसम्बंधी 
काम, अनाजका व्यापार, जद्ज़रानी, सिपहगीरी, यन्त्रोंका काम कौरह 
जेनत्वके बाधक हैं ओर जवाहिरात, बजाजी, दलाली, सद्दा, मिलमालिकी, 
व्याज-बद्दा आदि जैनत्वके बाधक नहीं हैं था कम वाघक हैं ! 

ऊपर दिये हुए. चार प्रश्न तो इस तरहके और अनेक प्रश्नोंकी बानगी भर 
हैं । इसलिए इनका जो उत्तर होगा बह यदि तर्क और विचारशुद्ध हुआ, तो 
दूसरे प्रब्नोंगर भी सुगमतासे छागू हो सकेगा। ये प्रश्न आज ही खड़े नहीं 
हुए हैं | कम-ज्यादा प्रमाणमें और एक अथवा दुसरे रूपमें हमारे जैन- 
शाज्जोंके इतिहासमें ये अवश्य मिल सकते हैं । जहाँ तक में समझता हैं ऐसे 
प्रश्न उत्पन्न होनेका और उनका समाघान न मिलनेका मुख्य कारण जैनत्व 
और उसके विकास-क्रमके इतिहासका हमारा अज्ञान है। 

जीवनमें सच्चे जेनत्वका कुछ भी तेज न हो, केवल परम्परागत वेश, भाषा 
और तिलक चन्दनका जैनत्व द्वी जाने अनजाने जीवनपर लद गया हो और 
अधिकांशमें वस्तुस्थिति समझने जितनी बुद्धिशक्ति भी न हो, तो उक्त प्रश्नोंका 
समाधान नहीं होता । और यदि जीवनमें थोड़ा बहुत सच्चा जनत्व तो उद्भूत 
हुआ द्वो, पर विरासतमें मिले प्रस्तुत क्षेत्रके अतिरिक्त दूसरे विशाल और नये 
नये क्षेत्रोंमें खड़ी होनेवाली समस्याओंको सुलझाने तथा वास्तविक जैनत्वकी 
चाबीसे उलझनोंके तालोंको खोलनेकी प्रशा न हो, तो भी इन प्रश्नोंका समाघाज़ 
नहीं होता | इससे आवश्यकता इस बातकी है कि सच्चा जैनत्व क्या है, इसे 
समझ कर जीवनमें उतारने और शमी क्षेत्रोंमें खड़ी होनेवाली कठिनाइयोंको 
इल करनेके लिए जैनत्वका किस किस रीतिसे उपयोग किया जाय, इसका 
ज्ञान बढ़ाया जाय | 





समभाव ओर सत्यट्ष्टि 
अब हमें देखना चाहिए कि सच्चा जैनत्व क्या है और उसके शान तथा 
प्रयोगढ्रा ऊपरके प्रश्नोंका अविरोधी समाधान किस रीतिसे हो सकता है । 
सजा जैनत्व है सखमभाष ओर सत्यदष्टि, जिनका जैनशास्र ऋमशः अदिसा 
तथा अनेकान्तट॒शिके नामसे परिचय देते हैं। अहिंसा ओर अवेकान्तइष्टि ये 
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दोनों आध्यात्मिक जीवनके दो पख, अथवा दो प्राणपद फेफड़े हैं । एक 
आचारको उज्ज्वल करता है और दूसरा दृष्टिको शुद्ध और विद्याक बनाता है। 
ड्सी बातको दूसरी रीतिसे कहना दो तो कद्दिए कि जीवनकी तृष्णाका अभाव 
और एकदेशीय दृष्टिका अभाव ही सच्चा जैनत्व है। सच्चा जैनत्व और जैन- 
समाज इन दोके बीच जमीन आसमानका अन्तर है। जिन्होंने सच्चा जैनत्व 
यूजैरूपसे अथवा थोड़े-बहुत प्रमाणमें साधा है, उन छोगोंका समाज या तो बंधता 
ही नहीं और यदि बेंधता है तो उसका मार्ग ऐसा निराला होता है कि उसमें 
झझटें खडी ही नहीं होतीं और होती हैं तो उनका शीघ्र द्वी निराकरण हो 
जाता है। 


जैनत्वको साधनेवाले ओर सच्चे जैनत्वकी उम्मीदवारी करनेवाले जो इने 
गिने लोग प्रत्येक काल्मे होते रहते हैं वे तो जन हैं। और ऐसे जैनोदे 
शिष्य या पुत्र जिनमें सच्चे जैनत्वकी उम्मीदवारी तो द्वोती नहीं किन्तु 
सच्चे जैनत्वके साधकों और उम्मीदवारोंके रीतिरिवाज या स्थूलमर्यादाएँ ही 
होती हैं वे सब जैनसमाजके अग हैं। गुण-जैनोंका व्यवहार आन्तरिक 
विकासके अनुसार होता है, उनके व्यवहार और आन्तरिक विकासके बीच 
विसंवाद नहीं होता, जब कि सामाजिक जैनोंका इससे उलटा होता है । 
उनका बाह्य व्यवहार तो गुण-जनोंकी व्यवहार-विरासतके अनुसार होता है परूतु 
आन्तरिक विकासका अंश नहीं होता--वे तो जगतके दूसरे मनुष्योंके समान 
डी भोगतृष्णावाले तथा सकी्णदृष्टिवाले होते हैं। एक त्तरफ आन्तरिक जीवनका 
विकास जरा भी न हो और दूसरी तरफ वैसी विकासवाली व्यक्तियोंमें पाये 
जानेवाले आचरणोकी नकल हो, तब यह नकल विसवादका रूप धारण 
करती हे तथा पद-पदपर कठिनाइयोँ खड़ी करती है । गुण-जैनत्वकी 
साधनाके लिए, मगवान महावीर या उनके सच्चे शिष्योंने वनवास स्वीकार 
किया, नमत्व धारण किया, गुफायें पसद कीं, घर तथा परिवारका त्याग 
किया, घन-सम्पत्तिकी तरफ बेपबाद्दी दिखलाई। ये सब बाते आन्तरिक 
विकासमेंसे उत्पन्न होनेके कारण जरा भी विरुद्ध नहीं माद्म होतीं । परन्तु गले 
तक भोगतृष्णामें डूबे हुए, सच्चे जैनत्वकी साधनाके लिए. जरा भी सहनशी- 
लता न रखनेवाले और उदारदृष्टि-गदहित मनुष्य जब घर-बार छोड़कर जगछकी 
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ओर दौड पढ़ते हैं, गुफाबास स्वीकार करते हैं, मा-बाप था आश्षितोंकी जवाब- 
दारी फेंक देते हैं, तवत उनका जीवन विसंबादी द्वो जाता हे और बदलते 
हुए नये संयोगोंके साथ नया जीवन घड़नेकी अशक्तिके कारण उनके जीवनमें 
विरोध मालूम पड़ता है । 

राष्ट्रीय क्षेत्र और राज-काजमें जैनोंके भाग लेने न लेनेके सम्बन्धमें 
जानना चाहिए कि जैनत्व त्यागी और गशहस्थ ऐसे दो वर्ग मे विभाजित 
है । ग्रहस्थ-जैनत्व यदि राजकर्ताओं, राज्यक मन्त्रियों, सेनाधिपतियों 
वगैरह अधिकारियोंमें, स्वय भगवान मद्दावीरके समयमें ह्वी प्रकट हुआ था और 
उसके बाद २३०० वर्षों तक राजाओं तथा राज्यके मुख्य कम्मचारियोर्म 
जनत्वके प्रकट करनेका अथवा चले आते हुए, जैनत्वको स्थिर रखतेका प्रयत्न 
जनाचार्योने किया था, तो फिर आज राष्ट्रीया और जैनत्वके ब्रीच विरोध 
किस लिए, दिखाई देता है? क्‍या वे पुराने जमानेके राजा, राजकर्मचारी 
ओर उनकी राजनीति सब कुछ मनुष्यातीत या छोकोत्तर भूमिकी था ! क्या 
उसमे कूटनीति, प्रपच, या वासनाओंकी जरा भी स्थान नहीं था या उमर 
वक्तकी भावना और परिस्थितिके अनुसार राष्ट्रीय अस्मिता जैसी कोई वस्तु 
थी ही नहीं ! क्‍या उस वक्तके राज्यकर्ता केवल वीतराग इष्टिसि और 
६ वसुधेव कुठुम्बकम्‌ ? की भावनासे राज्य करते थे! यदि इन सब प्रश्नोका 
उत्तर यह हो कि जैसे साधारण गहस्थ जैनत्व धारण करनेके साथ अपने साधारण 
गुदृव्यवद्दार चलछा सकता है, बेसे ही प्रतिष्ठित तथा वैभवशाली गृहस्थ मी 
जैनत्वके साथ अपनी प्रतिष्ठाकों सैमाल सकता है और इसी न्यायसे राजा 
तथा राजकर्मचारी भी अपने कार्यक्षेत्रम रहते हुए सच्चे जैनत्वकी रक्षा कर 
सकते हैं, तो आजकी राजनीतिकी समस्याका उत्तर भी यही है। अर्थात्‌ 
राष्ट्रीया और राजनीतिके साथ सच्चे जेनत्वका, यदि वह हृदयमे प्रकढ हुआ 
हो तो, कुछ भी विरोध नहीं। निःसन्देद्द यहाँ त्यागीवगेकी बात विचासनी 
रह जाती है। त्यागीवर्गका राष्ट्रीय क्षेत्र और राजनीतिके साथ सम्बंध घटित 
नहीं हो सकता, यह कल्पना उत्पन्न होनेका कारण यह मान्यता है कि राष्ट्रीय 
प्रवत्तिमें शुद्धि जैसा तत्त्व ही नहीं होता और राजनीति भी समभाव-वाली 
नहीं हो सकती । परन्तु अनुभव बतलाता है कि यथार्थ बस्तुस्थिति ऐसी नहीं। 
यदि प्रद्त्ति करनेषाला स्वयं शुद्ध है तो वह प्रत्येक जगद्द बुद्धि छा १कता और 
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सुरक्षित रख सकता है और यदि वह स्वयं झ॒द्ध न हो तो त्यागीवर्गम रहते 
हुए. भी सदा मलिनता और भ्रमणामें पढ़ा रहता है। क्या हम त्यागी माने जाने 
वाले जैनोंको छल प्रपच और अश्यद्धिमें लिपटा हुआ नहीं देखते ! यदि राष्ट्रीय 
बृत्तिको ओरसे तटस्थ त्यागीवर्गम॑ एकाघ सच्चा जैन मिलनेका 
संभव हो, तो आधुनिक राष्ट्रीय प्रवृत्ति और राजकीय क्षेत्रमें कूदने 
वाले वर्गम उससे भी अधिक श्रेष्ठ गुण-जैनत्वको धारण करनेवाले अनेक 
लोग क्या नहीं मिलते जो जन्मसे भी जैन हैं! फिर त्यागी माने जानेबाले 
जैनवगमे राष्ट्रीयता और राजकीय क्षेत्रमं समयोचित भाग लेनेके उदाहरण 
साधुसंघके इतिहासमें क्या कम हैं ? फर्क है तो इतना ही कि उस समय 
राष्ट्रीय वृत्तिम साम्प्रदायिक ओर नैतिक भावनाये साथ साथ काम करती थीं; 
जब कि आज साम्प्रदायिक भावना जरा भी कार्यसाधक या उपयोगी नहीं हो 
सकती । इससे यदि नैतिक भावना और अर्पणदृत्ति हृदयमें हो, जिसका शुद्ध 
जैनत्वके साथ सपूर्ण मेल है, तो गृहस्थ या त्यागी फिसी भी जैनको, जैनत्वमें 
जरा मी बाधा न आए बल्कि अधिक पोषण मिले इस रीतिसे, काम करनेका 
राष्ट्रीय तथा राजकीय क्षेत्रमे पूर्ण अवकाश है। घर और व्यापारके क्षेत्रकी 
अपेक्षा राष्ट्‌ और राजकीय क्षेत्र बड़ा है, यह बात ठीक; परन्तु विश्वके साथ 
अपना मेल होनेका दावा करनेवाले जैनधमंके लिए तो राष्ट्‌ और राजकीय 
क्षेत्र भी घरजैसा ही छोटा-सा क्षेत्र है। बल्कि आज तो इस क्षेत्रमें ऐसे कार्य 
शामिल हो गये हैं जिनका अधिकसे अधिक मेल जैनत्व, समभाव और सत्यदृष्टिके 
ही साथ है। मुख्य बात यह है कि किसी कार्य अथवा क्षेत्रंके साथ जैनत्वका 
तादात्म्य संबंध नहीं । कार्य ओर क्षेत्र चाहे जो ह्वो यदि जैनत्वकी दृष्टि रखकर 
उसमे प्रवृत्ति होगी तो वह सब शुद्ध ही होगा । 

दूसरा प्रश्न बिवाह-प्रथा और जात-पाँतका है। इस विषयमें जानना चाहिए. 
कि जैनत्वका प्रस्थान एकान्त त्यागवृत्तिमेंसे हुआ है । भगवान महा- 
बीरको जो कुछ अपनी साधनाके फलस्वरूप जान पड़ा था वह तो ऐकान्तिक 
त्याग था; परन्तु सभी त्यागके इच्छुक एकाएक उस भूमिकापर नहीं पहुँच सकते। 
भगवान्‌ इस लोकमानससे अनभिज्ञ न थे, इसीलिए वे उम्मीदवारके कम या 
अधिक त्यायर्म सम्मत द्ोकर * मा पडिबंध कुणद ?-- विलम्ब मत कर ” कद 
कर ध्म्मत द्ोते गये। और शेष मोगबृत्ति तथा सामाजिक मर्योदाओंका नियमन 
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करनेवाले शास्त्र तो उस वक्त भी ये, आज भी हैं और आगे भी स्वे जायैंगे # 
* स्मृति ” जैसे लौकिक झासत्र लोग आज तक रचते आए, हैं और आगे भी 
रचेंगे। देश-काछानुसार छोग अपनी भोग-मर्यादाके लिए. नये नियम, नये 
व्यवहार, गढ़ेंगे, पुरानोंमें परिवतेन करेंगे और बहुतोंकों फेंक भी देंगे। इन 
लौकिक स्मृतियोंकी ओर भगवानने ध्यान नहीं दिया। उनका प्ल॒ष॒ सिद्धान्त 
त्यागका है। लोकिक नियमोंका चक्र उसके आस-पास उत्पादन-व्ययकी तरह, 
घ्रुव सिद्धान्तमें बाधा न पड़े, इस प्रकार चला करे, इतना दी देखना रद्द जाता 
है। इसी कारण जब जैनघर्मको कुलघर्म माननेवाला जैनसमाज व्यवस्थित! 
हुआ और फैलता गया तब उसने छोकिक नियमानुसार भोग और सामाजिक 
मर्यादाका प्रतिपादन करनेवाले अनेक शाज्र रवचे। जिस न्यायने भगवानके बाद' 
हजार वर्षोतक समाजको जिन्दा रक्खा, वही न्याय समाजको जिन्दा रखनेके 
लिए, द्वाथ ऊँचा करके कहता है कि “तू सावधान हो, अपने आसपासकी 
उपस्थित परिस्थितिको देख और फिर समयानुसारिणी स्मृतियाँ स्व । तू 
इतना द्वी ध्यानमें रख कि त्याग ही सच्चा लक्ष्य है, परतु साथमें यह भी न भूर 
जाना कि त्यागके बिना त्यागका ढोग करेगा तो ज़रूर नष्ट होगा। और 
अपनी भोगमर्योदाके अनुकूल हो, ऐसी रीतिसे सामाजिक जीवनकी घटना' 
कर; केवल ख््रीत्व या पुरुषत्वके कारण एककी भोगइत्ति अधिक है और दूसरेकी: 
कम है अथवा एकको अपनी वृत्तियाँ तृत्त करनेका चांदि जिस रीतिसे हक है 
ओर दूसरेका उसकी भोगबृत्तिके शिकार बननेका ही जन्मसिद्ध कतेव्य है,. 
शेसा कभी न मान | 


समाजघर यह भी कहता है कि सामाजिक स्मृतियाँ सदा एक जैसी नहीं 
होतीं। त्यागके अनन्य पक्षपाती गुरुओंने भी जैनसलमाजको बचानेके लिए. अथवा 
उस वक्तकी परिस्थितिके वश होकर आश्र्यजनक भोगमयांदा-बाले विधान 
बनाये हैं। वर्तमानकी नई जैन स्म्रतियोंमें चौतठ हजार या छथानवे हजार तोः 
क्या, एक साथ दो ख्रियोँ रखनेवालेकी मी प्रतिष्ठा समास॒॒ कर दी जायगी 
तब ही जैनसमाज अन्य धमंसमाजोंमें सम्मानपूर्वंक मुँद दिखा सकेगा ॥ 
आजकलकी नई स्मृतिके प्रकरणमें एक साथ पांच पति रखनेवाली द्रौपदीके 
सतीत्वकी प्रतिष्ठा नहीं हो सकती, परन्तु प्रामाणिकरूपसे पुनर्विवाह करनेवाली 
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आरके सतीत्वकी प्रतिष्ठाको दर्ज किये बिना भी छुटकारा नहीं । नई स्मृतिमें 
चालोस वर्षले अधिककी उम्रवाले व्यक्तिका कुमारी कन्याके साथ 
विवाह बलात्कार या व्यभिचार द्दी समझा जायगा। एक ज्लीकी मौजूदगीमें 
दूसरी श्री ब्याहनेवाले आजकालकी जैन-स्मृतिंम स््री-यातक गिने जायेंगे; 
क्योंकि आज नेतिक भावनाका जो बल चारो तरफ फेल रहा है उसकी अवग- 
णना करके जैनसमाज सबके बीच मानपूर्वक नहीं रह सकता । जात-पाँ।तके 
बन्धन कठोर किये जायें या ढीले, यद्द भी व्यवद्यारकी अनुकूलताका प्रश्न है। 
इसलिए. उसके विधान भी नये सिरेसे ही बनाने पड़ेगे। इस विषय प्राचीन 
शास्त्रोंका आधार खोजना हो तो वह जैनसाहित्यमेसे मिल सकता है, परन्तु खोजकी 
मेहनत करनेकी अपेक्षा श्रुव जनत्व-समभावष ओर सर्यहदृष्टि - कायम 
श्खकर उसके आधारपर व्यवहारके अनुकुल जीवन अर्पण करनेवाली लौकिक 
स्मृतियाँ रच लेना ही अधिक शयस्कर है| 


गुरुसंस्थाके विषयमें कहना यह है क्रि आज तक वह बहुत बार फेंक दी गई 
है, फिर भी खड़ी है। पार््यनाथके पश्चात्‌ विक्ृत होनेवाली परम्पराकों महावीरने 
'फेक दिया, परन्तु इससे गुरुसस्थाका अन्त नहीं हुआ । चैत्यवासी गये तो 
समाजने दूसरी सस्था मॉग ली। जतियोंके दिन पूरे होते ही सवेगी साधु 
खडे हो गये। गुरुसस्थाक्रो फेक देनेका अथ सच्चे ज्ञान और सच्चे त्यागको फेक 
देना नहीं हैं। सच्चे त्यागको तो प्रल्य भी नष्ट नहीं कर सकता । इसका 
अर्थ इतना ही है कि आजकल गुरुओंके कारण जो अज्ञान पुष्ठ द्वोता है, 
जिस विक्षेपत समाज शोषित होता है, उस अज्ञान तथा विक्षेवसे 
बचनेके लिए सम्ाजको गुरुसस्थाके साथ असहकार करना चाहिए । 
असहकारके अभि-तापसे सच्चे गुरु तो कुन्दन जैसे होकर आगे निकल 
आवेंगे | जो मैले होंगे बेया तो शुद्ध होकर आगे आवेगे या जलकर 
भस्म हो जायगे; परन्तु आजकल समाजको जिस प्रकारके ज्ञान और 
स्थागवाले गुओकी जरूरत है, (सेवा लेनेवाले नहीं किन्तु सेवा 
देनेबाले मार्गदशकोकी जरूरत है, ) उस प्रकारके ज्ञान और त्यागवाले 
शुरु उत्पन्न करनेके लिए उनकी विक्ृत गुरुत्ववाली संस्थाके साथ आज नहीं 
तो कछ असहकार किये बिना छुटकारा नहीं। हॉँ, गुरुसंस्थामं यदि 
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कोई एकाध माईका लाल, सश्वा गुर, जीवित होगा तो इस कठोर प्रयोगके 
पहले ही गुरुसंस्थाको बरबादीसे बचा लेगा। जो व्यक्ति आन्तरगष्ट्रीय शान्ति- 
परिषद-जैसी परिषदोंमें उपस्थित होकर जगतका समाधान हो सके ऐसी 
रीतिसे अर्िसाका तत्व समझा सकेगा, अथवा अपने अध्िसा-बलपर बेसी 
परिष्रदोंके हिमायतियोंकों अपने उपाश्रयम आकषित कर सकेगा, वही अब 
सच्चा जैनगुरु बन सकेगा। इस समयका जगत पहलेकी अल्पतासे मुक्त 
होकर विशालतामें जाता है, वह जात-पॉत, सम्प्रदाय, परम्परा, वेष या 
भाषाकी पर्वाइ किये विना केवल शुद्ध शञान और शुद्ध त्यागकीः 
प्रतीक्षामं खड़ा है | इससे यदि वर्तमान गुरुसंस्था शक्तिवर्धक होनेके बदले 
शक्ति-ब/धक होती हो, तो उसकी और जैन स्माजकी मलाईके लिए सर्व 
प्रथम प्रत्येक समझदार मनुष्यको उसके साथ अखहकार करना चाहिए । 
यदि ऐसा करनेकी आजा जैन शामख्रमेंसे ही प्रात्त करनी हो तो वह सुलूम हे | 
गुलामीकी बृत्ति न नवीन रचती है और न प्राचीनको सुधारती या फेंकती है 
इस बृत्तिके साथ भय ओर छालचकी सेना होती है। जिसे सदगुणोंकी प्रतिष्ठा 
करनी होती है, उसे गुलामी व्रत्तिक्ा बुरका फेंक कर प्रेम और नम्नता कायम 
रख कर, विचार करना चाहिए। 


धेषेके विषयमे जेनशास्रोंकी मर्यादा बहुत द्वी संक्षित है और वह यह कि 
जिस चीजका धंधा धर्म-विरुद्ध या नीति-विरुद्ध हो, उस चीजका उपभोग भीः 
धर्म और नीति-बिरुद्ध है। जैसे मास और मद्य जैनपरम्पराके लिए. वर्य बत- 
लाये गये हैं तो उनका व्यापार भी उतना द्वी निषिद्ध हे। जिस वस्तुका 
व्यापार समाज नहीं करता है उसे उसका उपभोग भी छोड देना चाहिए $ 
इसी कारण अन्न, बस्र ओर विविध वाइनोंकी मर्यादित भोग-तृष्णा रखनेबालेः 
मगवानके मुख्य उपासक अन्न, वस्त्र बगेरद सभी चीजे उत्पन्न करते थे और 
उनका व्यापार करते थे। जो मनुष्य दुसरेकी कन्याके साथ विवाह कर अपना 
घर तो बसावे पर अपनी कन्याके विवाहमें धर्म-नाश देखे, वह या तो मुख होना 
चाहिए और या धूर्त । समाजमें प्रतिष्ठित तो वह नहीं होना चाहिए, । यदि कोई 
मनुष्य कोयला, छकड़ी, चमड़ा और यत्रोंका प्रकट रूपसे उपयोग करता है पर 
वैसे व्यापारका त्याग करता है तो इसका यही अर्थ है कि वह दुूसरोसे वेसे. 
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व्यापार कराता है। करनेमें अधिक दोष है और करानेमें तथा सम्मति देनेमें कम, 
शऐपा ऐकान्तिक कथन तो जेन शाज्रोमे नहीं हे । अनेक बार करनेकी 
अपेक्षा कराने तथा सम्मति देनेमें अधिक दोष दोनेकी सभावना रह्दती है ) 
लो बौद्ध मांतका धधा करनेमें पाप मान कर केवल मासके भोजनको निष्पाप 
मानते हैं, उन बौद्धोंस जैनशासत्र कहता है कि “तुम भले ही घंधा न 
'करो परन्तु तुम्द्वारे द्वारा उपयोगमें आते हुए! भासको तय्यार करनेवाले छोगों- 
के पापमें तुम भागीदार हो, ” क्‍या वही निष्पक्ष शात्र केवल कुलघम 
होनेके कारण जैनोंसे कहते हुए हविचकेंगे ! नहीं, वे तो खुलमखुल्ला कहेंगे कि 
या तो भोग्य चीजोंका त्याग करो और त्याग न करो तो जैसे उनके उत्पन्न 
ओर उनके व्यापार करनेमें पाप समझते हो वैसे दूसरों द्वारा तय्यार हुई और 
दूसरोंके द्वारा सुलम की गई चीजोंके मोगमें भी उतना द्वी पाप समझो । जैनशास्त्र 
तुमको अपनी मयादा बतलाएगा कि दोष या पापका सम्बन्ध भोगवृत्तिके 
साथ है, केवल चीज़ोंके धम्बन्धके साथ नहीं। जिस जमानेमे “मजदूरी ही 
रोटी है,” का सूत्र जगद्व्यापी हो रह है उस जमानेमे समाजके लिए अनिवार्य 
आवश्यक अन्न, वद्ध, रस, मकान, आदि खुद उत्पन्न करने और उनका 
श्वंधा करनेमें दोष माननेवारे या तो अविचारी हैं या धममूढ़ । 


पर्युषणव्याख्यानमाठा, १९३० ] 


वर्तमान साधु ओर नवीन मानस 


यूरोपमें गेलिलियो वगैरद वैज्ञानिकोंने जब विचारका नया द्वार खोछा 
और ब्रूनो जैसे पादरी पुत्रोंने धर्म-चेन्तनमें स्वतन्त्रता दिखलाई, तब उनका 
विरोध करनेवाले वहाँके पोप और धर्मगुरु थे । बाइबिरूकी पुरानी बातें जब 
विचारोंकी नवीनता और स्वतन्त्रता न सह सकीं तब जड़ता और विचारोंके 
बीचमें इन्द्र शुरू हुआ। अन्तमें जड़ताने अपना अस्तित्व सलामत रखनेके 
लिए एक ही मार्गका अवलम्बन किया। अथौत्‌ जब धमंगुरुओं और पोपोंने 
अपने धर्मकी मयोदा केवल बाइबिडके गिरि-प्रवचनमें और यथा-शकक्‍्य सेवा- 
क्षेत्रमें सीमित देखी और विज्ञान और शिक्षाके नवीन बलको मार्गदशन करा- 
नेमें अपनेको असमर्थ पाया, तब उन्होंने अपना कार्यक्षेत्र संकुचित करके नये 
जमानेकी बढ़ती हुई विचार-घाराका मार्ग रोकनेकी आत्म-घातक प्रवृत्तिसे 
इटकर अपने और नवीन विकासके अस्तित्वको बचा लिया। 


यूरोपमें जो बात युगों पहले शुरू हुई थी और अन्तमें अपने स्वाभाविक 
मार्गको पहुँच गई थी, भारतमें भी आज इम उसका आरम्म देख रहे हैं, 
खास करके जैन समाजमें। यहाँके ओर समाजोंको अछग रखकर केबल वैदिक 
या ब्राह्मण समाजकों लेकर जरा विचार कीजिए. | बैदिक समाज करोड़ोंकी 
संख्यामे है। उसमें गुरु-पदोंपर ग्रहस्थ आ्राह्मणोंके अलावा त्यागी संन्यासी भी 
हँ--और वे लाखों हैं। जब नवीन शिक्षाका आरंभ हुआ, तब उनमें मी 
हलचल मच गई। पर उस हलूचलसे भी ज्यादा तेजीसे नवीन शिक्षा फेलने 
लछूगी। उसने अपना मार्ग नये हँगपर शुरू किया | जो ब्रा्मण-पंडित शाख्नके 
बल और परम्पराके प्रभावसे चारों वर्णोके लिए गुरुत॒ल्य मान्य थे, जिनकी वाणी 
न्‍्यायका काम करती थी और वर्ण और आश्रमोंकी पुरानी रूढ़ियोंके बाहर पैर 


११२ घर्म मौर समाज 


रखनेम पापका भय दिखलाती और प्रायश्वित्त देती थी, उन्हीं घुरन्धर पंडि- 
तोंकी सन्तानोंने नवीन शिक्षा लेकर अपने बडोंका सामना किया और जहाँ कोई 
मार्ग न मिला वहाँ ब्रह्मसमाज, देवसमाज, आर्यसमाजादि नये धर्मांकी स्थापना 
कर ही । एक तरफ शिक्षित यहस्थोमेंसे प्रजाके नवीन मानसको मांगे दिखा 
सकनेवाला समर्थ वर्ग तैयार होने छगा और दूसरी तरफ साधु-सन्यासियों मेंसे 
भी ऐसा वर्ग निकलने लगा जो पाश्चात्य शिक्षाकों समझता था और उसको 
अपना लेनेमें द्वी प्रजाका सुन्दर मविष्य देखता था । स्वामी बिवेकानन्द और 
रामतीयने नवीन-शिक्षाप्रास हिन्दुओंके मानसकों पहचान लिया और उसे 
योग्य दिशामें सहानुभूतिपूर्वक ले जानेका प्रामाणिक और बुद्धि-सिद्ध प्रयत्न 
किया | परिणाम यह हुआ कि आज पुरानी रूढियोंके कट्टसे कट्टर समर्थक 
राखों सनातनी पडितोंके रहते हुए. भी विशाल वैदिक समाजकी इस नवीन 
पीढ़ीके लिए शिक्षणमे या विचार-स्वातन्त्र्यमें कोई बंधन नहीं रह गया | यही 
कारण है कि जहाँ एक ओर दस हजार वर्ष पुराने वैदिक कालके पक्षपाती 
प्रखर पडित मौजूद हैं वहीं विद्याकी प्रत्येक शाखामें सर्वधा नवीन ढंगसे 
पारगत और खुलूमखुलला पुराने समयके बधनोंके विरोधी हजारों छाखों 
विद्वान नजर आने लगे हैं | कोई भी सतातनी पंडित या झकराचार्य, 
जगदीशचन्द्र बोस या सी० वी० रमणको इसीलिए, नीचे गिरानेका प्रयत्न नहीं 
करता कि उन्होंने जो उनके पूर्वजोने नहीं किया था वह किया है | कालिदास 
ओर माघके वशज किसी सरकृत-कविने टागोरके कवित्वके विरोधमें इसलिए 
रोष नहीं दिखाया कि उन्होंने वान्‍्मीके और व्यासके सनातेंन मार्गसे भिन्न 
बिल्कुल नई दिशामें प्रस्थान किया है। गीताके भाष्यकार आचाय के पट्टधरोने 
माँधीजीको इसीलिए त्याज्य नहीं गिना कि उन्होंने पूर्वाचायोंद्यारा 
फलित न की हुई अहिंसा गीतामेंसे फलित की है। अर्थात्‌ हिन्दू समाजमें 
करोड़ों अति सकुचित, शकाशीछ और डरपोकोंके होते हुए. भी सारी दुनियाका 
ध्यान आकर्षित करनेवाले असाधारण लोग जन्मते आये हैं। इसका एक 
मात्र कारण यही है कि इस समाजमे नये मानसको १हचाननेवालों, उसका 
नेठृत्व करनेबाल्ें और उसके साथ तन्मय होनेवाछोका कभी अभाव नहीं रहा। 

अब जरा जैन समाजकी ओर देखिए । उसमे कोई पचास वर्षसे, नवीन 
शिक्षाका सं चार धीरे धीरे हुआ है । वह जैसे जैसे बढ़ता गया, बैसे बैसे 


बतेमान साधु ओर नवीन मानस ११३ 


प्रत्याघाती बछ भी सामने आने लगा और जैन समाजके नये मानसके साथ 

पुराने मानसका संघ होने छूगा | परन्तु जिसे हम जैन समाजका पुराना मानस 

कद्दते हैं सचमुचर्मे तो उसे साधुओंका मानस समझना चाहिए | यह 

सच है कि कट्टर और दुराग्रही स्त्री-पुरष जेन गदस्थोंमे सी ये और अब मी 

हैं । परन्तु उनके सचालनकी बागडोर सदा साधुओंके हाथमें रही है। इसका 
यह अर्थ नहीं कि तमाम गहस्थोंने किसी एक समयमें अपना नेतृत्व साधुबर्गको 
सौंप दिया दे किन्तु पुरानी परम्पराके अनुसार एक ऐसी मान्यता चली आईं है 

कि शिक्षा और त्यागमें तो साधु ही आगे हो सकते हैं। रदस्थ यदि पढ़ते हैं, तो 
केवल अपना व्यापार चलानेके लिए. । सच विषयोंका और सभी प्रकारका शान 
तो साधुओंमें ही हो सकता है | और त्याग तो साधुओंका जीवन ही रहा । इस 
परम्परागत श्रद्धाके कारण जाने या अनजाने गहस्थ-घधर्म साधुओंके कथनानुसार 
ही चलता आया है । व्यापार-धन्धेके अलावा विचारणीय प्रदेशमें सदासे 
केवल साधु ही सच्ची सलाह देते आये हैं---इसीलिए, जब भी कोई नई 
परिस्थिति खड़ी होती है, और पुरानी छकीरके फकीर क्षुब्ध होते या घबड़ाते 
हैं, तब प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रीतिसे साधुओंका मानस ही उस क्षोमका प्रेरक 
नहीं तो पोषक अवश्य होता है | यदि ऐसे क्षोमके समय कोई समर्थ 
विचारक साधु लकीरके फकीर श्रावकोंकों योग्य सलाह दे, तो निश्चय ही वह 
क्षोम तुरुत मिठ जाय। अज्ञता, संकीणंता, प्रतिष्ठाभय या अन्य कारणोंसे 
साधु लोग नवीन शिक्षा, नवीन परिस्थिति और उसके बलका अन्दाज नहीं 
लगा सकते । परिणामस्वरूप वे नवीन परिस्थितिका विरोध न भी करें, तो' 
भी जब उदासीन रहते हैं तब लकीरपंथी श्रद्धांड जन मान लेते हैं. कि जब 
महाराज साहब ऐसी बातोंमे चुप हैं तब यह नवीन प्रकाश या नवीनः 
परिस्थिति समाजके लिए, इृष्ट नहीं होगी और इसलिए वे छोग बिना कुछ 
सोचे समझे खुद अपनी ही संतानोंका सामना करने लूगते हैँ | और यदि कहीं 
कोई प्रभावशाली साधु द्वाथ डाल देते हैँ, तब तो जलतेमें घी पड़ जाता है। 


साचुसमाजकी जड़ता 


पर यह बात खास तौरसे अ्रेताम्बर मूर्तिपूजकोर्मे ही दिखाई देती है। दिगम्बर' 
समाजमें तो उनके सद्भाग्यसे साधु लोग रहे ही नहीं ये। अवश्य ही अभी 


११७ घममं और समाज 


अभी कुछ नम्म साधु नये हुए हैं जो पुरानी चालके हैं । अत्यन्त संकुचित 
मनके पण्डित, ब्ह्मचारी और वर्णी भी हैं । ये सब दिगम्बर समाजकी नई 
प्रजाकी नवीन शिक्षा, नये विचार और विचार-स्वातन्त्यमें बहुत बाधा डालते 
हैं| एक तरहसे ये अपने समाजमें मन्दगतिसे भी प्रवेश करते हुए. प्रकाशकों 
दबानेके लिए. यथाशक्य सब कुछ करते हैं। इसी कारण उक्त समाजमें मी 
जड़ता और विचारशील्ताके बीच महाभारत चालू है । फिर भी इ्वेतांबर 
मूर्तिपूजकोंम साधुओंका जितना प्रभाव है, जितना अनधिकार हस्तक्षेप है 
और जितना ग़हस्थ और साधुओंके बीच तादाल्य है, उतना दिगम्बर समाजके 
'पंडितों और साधुओंमें नहीं है । इस कारण इ्वेताम्बर समाजका क्षोभ दिगम्बर 
समाजके क्षोमकी अपेक्षा अधिक ध्यान खींचता है। स्थानकवासी समाजमें 
इस तरहके क्षोभके प्रसंग नहीं उपस्थित होते । कारण उस समाजमे 
“आवकोंपर स्षाघुओंका प्रभाव व्यवहार-क्षेत्रमें नाम मात्रको भी नहीं । गृहस्थजन 
साधुओंको मान देते, बन्दना करते और पोषते हैं, बस इतना ही । किन्तु 
'साधुजन यदि ग्रहस्थोकी प्रद्धत्तिमें प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष हथ डालते हुए जान 
पढ़ें, तो उन्हें साधुके नाते जीना द्वी मुश्किल द्वो जाय। इरवेताबर साधुओंने 
गुहरुथ-जीवनके विकासके लिए, जो कुछ किया है, उसका शायद झताश भी 
“स्थानकवासी साधुओंने नहीं किया | पर यह भी सच है कि उन्होंने इवेताबर 
साधुओंकी भौँति ग्रहस्थके जीवन-विकासमे बाधायें खडी नहीं कीं। यों तो 
स्थानकवासी समाजमें भी पुराने ओर नये मानसके बीच संघर्ष है लेकिन उस 
संघका मूल सूत्र साधुओके हाथमें नहीं है । इसीलिए. वह न तो ज्यादा 
समय तक चलता है ओर न उग्ररूप धारण करता है। उसका समाधान आप 
डी आप बाप-वेटों, और भाई भाईमें ही हो जाता है। किन्तु इवेताम्बर 
समाजके साधु इस प्रकारका समाधान अशक्य कर देते हैं। 


धार्मिक झगड़े 


अब हम जरा पिछली शताब्दियोंकी ओर बढ़ें और देखें कि, वर्तमानमें 
जैसा संघर्ष साधुओं और नवीन प्रजाके बीच दिखाई देता है वैसा किसी 
तरहका सघन साधुओं और ग्रहस्थोंके बीच, खासकर शिक्षा और संस्कारके 
खविषयमे, उत्पन्न हुआ या नहीं ! इतिहास कहता है कि नहीं। भगवान्‌ 


थरतेमान साधु और नवीन मानस श्श्५ 


भदावीरके बादके इतिहासमें कलह और संघर्ष होनेके यों तो कई प्रमाण मिलते 
हैं लेकिन वह संघर्ष जब धार्मिक था तब दोनों ओरके बिरोधी सूत्रधार केवल 
साधु ही थे और वे पूर्ण अद्िंसक ोनेके कारण श्रत्यक्ष रूपसे हिंसा-युद्ध 
नहीं कर सकते ये, इस लिए. लगाम अपने हाथमें रख कर अपने अपने गच्छकी 
जछावनियोंमे भावक सिपादियोंके द्वारा ही लड़ते थे और इतने कौशलसे लड़ते 
थे कि लड़नेकी भूख भी मिट जाती थी और अद्विंसाका पालन मी होता था। 
इस प्रकार पुराने इतिहासमें आबकों-श्रावकोंके बीचकी धार्मिक लड़ाई मी 
चास्तवर्में तो साधु-साधुओंकी द्वी लड़ाई थी। लेकिन उसमें एक भी दृश्टान्त ऐसा 
नहीं मिलेगा जिसमें आजकलकी भाँति प्रत्यक्ष रीतिसे साधुओं और श्रावकोंके 
बीच लड़ाई हुई हो | 


साधुओंका दृष्टिबिंदु 

प्राचीन समयमें शिक्षा साधु और आ्रवकोंके बीच आजकी तरह मिन्न नहीं 
थी । गहस्थ लोग व्यापार-धन्चेके बारेमें चाहे जितनी कुशलता प्राप्त कर लें पर 
धार्मिक शिक्षाके सिलसिलेमे वे साधुओंका हो अनुकरण करते थे । साधुओंका 
इृश्बिंदु दी ग्रहस्थोंका दृष्टिबिन्दु था। साधुओंके शास्त्र ही गहस्थोंके अन्तिम 
प्रमाण थे | साधुओंद्वारा प्रदर्शित शिक्षाका विषय ही णद्स्थोंके अभ्यासका विषय 
और साधुओंकी दी हुई पुस्तके ही ग्रहस्थोंकी पाठ्य पुस्तकें और लायब्रेरी थी । 
तात्पय यह कि शिक्षण और संस्कारके प्रत्येक विषयमें गहस्थोंको साधुओंका ही 
अनुसरण करना पडता था । इसलिए उनका धर्म भारतकी पतित्रता नारीकी 
सरह साधुओंके पग-पगपर जाने-आनेका था! ) पतिका तेज ही पत्नीका तेज, 
यही पतिब्रताकी व्याख्या है। इसी कारण उसे स्वतन्त्र पुरुषाथ करनेकी 
आवश्यकता नहीं रहती । जैन गहस्थोंकी शिक्षा और सस्कारिताके विषयमे 
यही स्थिति रही है। सिद्धसेन और समन्तमद्र तार्किक तो थे लेकिन साधथुपदको 
पहँचनेके बाद । यह सच है कि दरिभद्र और दहेमचन्द्रने नव नव साहित्यसे भंडार 
भर दिये लेकिन वह साधुओंकी शाल्मे दाखिल होनेके बाद | यश्योविजयजीने 
जैन-साहित्यको नया जीवन दिया लेकिन वह भी साधु अभ्यासीके स्वरूपमे | 
इम उस पुराने युगर्मे किसी भी शदृस्थको जैन साधु जितना समर्थ और 
प्रसिद्ध विद्वान नहीं देख पाते, इसका कारण क्या है ! असाधारण पाडित्य 


१्श्् घमे और समाज 


और विद्वत्तावाले शेकराचाये और दूसरे संन्यासियोंके समयमें उनके दी समव्ठ 
उनसे भी बड़े बड़े ग़हस्थ पंडितोका इतिदास वैदिक समाजमें प्रसिद्ध है | परन्तु 
प्रसिद्ध साधुओ या आचार्योकी जोड़का एक मी णदस्थ श्रावक जैन इतिहासने 
उत्पन्न नहीं किया | क्या गरहस्थ ब्राह्मणमें जितनी बुद्धि दोती हे उतनी आाव- 
कमें नहीं हो सकती! या जब तक श्रावक गहस्थ है तब तक उसमें इस प्रकारकी 
बुद्धिकी सभावना ही नहीं और जब वह साधुवेश धारण करता है तभी उसमें 
एकाएक ऐसी बुद्धि उबल आती है ! नहीं, कारण यद्द है कि शहस्थ श्रावक 
शिक्षा और सस्कारके क्षेत्रमें साथुओंके समान दर्जैंस दाखिल ही नहीं हुए, + 
उन्होंने अपना सारा ही समय पातितरत्य धमेका पालन करके भक्तिकी लाऊ 
रखनेमें लगाया है और साधुओकी प्रतिष्ठाका सतत समथन किया है। इसीलिए 
एक ही सामान्य दर्जम शिक्षा पानेवाले साधु गच्छ-भेद, क्रियाकाण्ड-मेद या 
पदवी-मोइके कारण जब आपसमभे लड़ते थे तब ग्हस्थ श्रावक एक या दूसरे 
पक्षका वफादारीसे समथन करते थे । लेकिन प्रत्यक्ष रीतिसे किसी भी शहस्थका 
किसी साथुके सामने छड़ना, मतभेद रखना या विरोध करना होता दी नहीं 
था। इसी कारण हमारा पुराना इतिहास गहस्थों और त्याग्रियोंके शिक्षा- 
सस्कार विषयक आन्तर-विग्रहसे नहीं रगा गया। वह कोरा प्रृष्ठ तो अब 
यूरोपकी शिक्षासे चित्रित होना झुरू हुआ है। 


आन्तरबिग्रह 


साधुओ और नवीन शिक्षाप्राप्त रहस्थोंके मानसके बीच इतना बड़ा विग्रह- 
कारो भेद क्‍यों है ! इस अन्तर्विग्रहका मूल कारण क्या है ! मानस शिक्षास 
ओर शिक्षाके अनुसार ही बनता है। “ जैसा अन्न तेसा मन ” इस कद्दावतसे 
ज्यादा व्यापक और सुह्ष्म सिद्धान्त यह हे कि “जैसी शिक्षा वैसा मन ।? 
बीसवीं शताब्दीमें भी शिक्षणस--केवलर परयोत्त शिक्षणसे द्वी हजारों वर्ष 
पहलेके मानसका पुनर्गठन हो सकता है | उस पुराने जंगली मानसको केवल 
शिक्षणकी सहायतासे थोड़े ही समयमें आधुनिक बनाया जा सकता है। साधु 
जिस शिक्षणको पाते हैं वह एक प्रकारका है और उनके भक्त श्रावकोंकी 
सन्तति जिस शिक्षाको पाती है वह बिल्कुछ निराले ढंगकी । एक दृसरेके 
बिल्कुल विपरीत बहनेवाले शिक्षणके इन दो प्रवाहोंने जैन समाजमें, दो प्रकारके 
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अभूतपूर्व मानसोंको उत्पन्न किया है और वे ही एक दूसरेपर विजय पानेके 
लिए. समाजके अखाड़ेमें उतर पड़े हैं। यदि हम इन परस्परविरोधी दोनों 
मानसोंका गठन करनेवाले शिक्षण, उसके विषय और उसकी प्रणालीके 
बारेमें कुछ जान लें, तो निश्चय दो जायगा कि अभी जो मानसिक भूकम्प 
आया है वह्ट स्वाभाविक और अनिवार्य है। साधु लोग सीखते हैं। सारी 
जिन्दगी शिक्षा लेनेवाले साधुओंकी कमी नहीं है। उनके शिक्षक 
उन्हीं जैसे मनोगत्तिके साधु होते हैं और ज्यादातर तो ऐसे पण्डित द्वोते हैं जो 
कि बीसवीं सदीमें जन्म लेकर भी बारहवीं या सोलहवीं सदीसे आगे शायद दी 
बढ़े हों । 


साथुओंकी शिक्षाप्रणाली 


साधुओंकी शिक्षाका मुख्य विषय जो सबसे पह्टले उन्हें पढ़ाया जाता है, 
फ्रिया-काण्डब्िघयक सूत्र हैं। इन सज्नोंके सीखते और सिखाते स्रमय एक ही 
दृष्टि सामने होती हे कि वे स्वये भगवान्‌ महावीरके रचे हुए हैं, या पीछेके 
दोनेपर भी ऐसे अचल हैं कि उनमें उत्पाद-व्ययका जैनसिद्धान्त भी गोण 
हो जाता है। इस क्रिया-काण्डी शिक्षापर सर्वभ्रेश्चञाताकी छाप इस तरह 
अ्रद्धाके हथोड़े मारमारकर बिठाई जाती दे कि सीखनेवाला दुसरे सभी क्रिया- 
काण्डोंको तुच्छ और भ्रामक मानने लगता है । इतना ही नहीं, वह अपने 
छोटेसे गच्छके सिवा दूसरे सद्दोदर और पड़ोसी गच्छोके विधि-विधानोंको भी 
अद्यात्वीय गिनने लगता है । 


साधुओंके शिक्षणका दूसरा विषय धर्म और तत्त्वशान है। धमके नामसे वे 
जो कुछ सीखते हैं उसमें उनकी एक ही दृष्टि आदिसे अन्त तक ऐसी दृढतासे 
थोषी जाती है कि उन्हें सिखाया जानेवालछा धर्म पूर्ण है। उसमें कुछ भी 
कम ज्यादा करनेके लिए. अबकाहा नहीं और घममकी श्रेड्ठताके बारेमें उनके 
मनपर ऐसे संस्कार डाले जाते हैं. कि जब तक वे छोग इतर धर्मोके दोष न 
देखें और इतर धर्मोकी कमियां न बतलावे, तब तक उन्हें अपने घमेकी 
अछताका विश्वास करनेका दूसरा कोई मार्ग दिखलाई नहीं पढ़ता। जैन 
साहित्यमें दाखिल हुई कोई भी घटना-भमले ही वह काल्पनिक हो, रूपक 
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दो, या परापूर्वेसते चला आनेवाला कथानक हो, उनके लिए, इतिहास 
ओर सच्चा इतिहास हैं। उनको पढाया जानेबाला भूगोछ विश्वके उस 
पारसे झुरू होता है जिसमे प्रत्यक्ष देखे जा सकें, और जहाँ स्वयं जाया जा 
सके, ऐसे स्थानोंकी अपेक्षा ज्यादातर ऐसे ही स्थानोंका बड़ा भाग दोता है 
जहाँ कमी पहुँचा न जा सके और जिसे देखा न जा सके | उनके भूगोल्में 
देवाडनाए हैं, इन्द्राणियाँ है और परम धार्मिक नरकपाल भी । जिन नदियों, 
समुद्रों और पर्व॑तोंके नाम उनको सीखने होते हैं उनके विषय उनका पका 
विश्वास रहता है कि यद्यपि वे वर्तमानमें अगम्य हैं फिर भी हैं वर्णनके 
अनुसार ही। तत्त्वज्ञान, ऐसे विश्वासफ्रे साथ सिखाया जाता है कि जोः 
दोहजार वर्ष पहले सम्रह हुआ था वही अविच्छिन्न स्वरूपमें बिना परिवर्तनके 
चला आता है। इस लम्बे समयमें आसपासके बलोंने जन-तत्वशानके पोषणके लिए 
जो दलीलें, जो शास्राथ जन साहित्यमें दाखिल किये हैं उनका ऋण स्वीकारना 
तो दूर रहा, उलठे ऐसे सस्कार भर दिये जाते हैं कि अन्यत्र जो कुछ भी कद्दा 
गया है वह सब जैन-साहित्य-समुद्रका बिन्दु मात्र है। नवीं और दसवीं सदी तक 
बौद्ध विद्वानोंने आर करीब करीब उसी सदी तक ब्राह्मण विद्वानोंने जो तात्त्विक 
चर्चाएं, की हैं वही श्वेताम्बरों या दिगम्बरोंके तत्त्व-साहित्यमें अक्षरशः मौजूद 
हैं। किन्तु उसके बादकी सदियोंमें ब्राह्मण विद्वानोंने जो तत््वज्ञान पैदा किया दै 
और जिसका अम्यास सनातनी पडित अब तक करते आये हैं और जैन 
साधुओंको भी पढाते आये हैं, उस तत्त्वज्ञानके विकाससे -- यशोविजयजीके 
अपवादको छोडकर--सबके सब जैन आचायांका साहित्य वंचित है। 
फिर भी जैनतत्त्वज्ञानका अम्यास करनेवाले साधु मानते हैं कि वे जो 
कुछ सीखते हैं उसमे भारतीय विकसित तत्त्वशानका कोई भी अंश बाकी 
नहीं रह जाता। भारतीय दाशनिक संस्‍्कृतिके प्राणभृत पूर्वमीमांसा और उत्तर- 
मीभांसा द्शनोंके तनिक भी प्रामाणिक अभ्यासके बिना जैन साधु अपने तत्त्व- 
ज्ञानको सपूर्ण मानते हैं। भाषा, व्याकरण, काव्य, कोष--ये सब मी 
उनकी शिक्षाके विषय है, लेकिन उनमे नवयुगका कोई सी तत्त्व दाखिल 
नहीं हुआ संक्षेपमें अनेकान्तवादका विषयके नाते तो स्थान द्वोता हे परन्तु 
अनेकान्तकी दृष्टि जीवित नहीं होती | इसी कारण वे विशानका आश्रय तमी 
लेते हैं जब उन्हें अपने मत-समर्थनके अनुकूल उसमेंसे कुछ मिल जाय ६ 
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सच्चे इतिद्ासकी वे तभी प्रशंसा करते हैं जब उसमेंसे उनकी मान्यताके अनुकूल 
कुछ निकल आये । तार्किक स्वतन्त्रताकी बात ये तमी करते हैं जब उत्त 
तकका उपयोग दूसरे मतोंके खण्डनमें हो सकता हो। इस तरह विज्ञान, 
इतिद्ास, तर्क और तुलना, इन चारों इृष्टियोंका उनके शिक्षणमें निष्पक्ष स्थान 


नहीं है । 
आधुनिक शिक्षा 


इस देशमैं कालेजों और युनिवसिटियोंके प्रस्थापित द्वोते ही शिक्षणके विषय, 
उसकी प्रणाली और शिक्षक, इन सबमें आदिसे अन्त तक परिवर्तन दो 
गया है। केवल कालेजोंमें ही नहीं प्राथमिक शालाओंसे लेकर हाईस्कूलोंतकर्मे 
शिक्षणकी प्रत्यक्ष पद्धति दाखिल हो गई हे । किसी मी प्रकारके पक्ष या मेद- 
भावको छोड़कर सत्यकी नींवपर विशानकी शिक्षा दाखिल हुई है। इतिहास और 
भूगोलके विषय पूरी सावधानीसे ऐसे ढंगसे पढ़ाये जाते हें कि कोई मी भूलछ 
या भ्रम मालूम होते ही उसका संशोधन हो जाता है। भाषा, काव्य आदि भी 
विशाल तुलनात्मक दृष्टिसे सिखाये जाते हैं। संक्षपमं कह्दा जाय तो नई शिक्षामें 
प्रत्यक्षसिद्ध वैशानिक कसौटी दाखिल हुई है, निष्पक्ष ऐतिहासिक दृष्टिको 
स्थान मिला है ओर उदार तुलनात्मक पद्धतिने सकुचित मयोदाओंकों विशाल 
किया है। इसके अलावा नई शिक्षा देनेवाले मास्टर या प्रोफेसर 
केवल विद्यारथियोंक पंथकों पोषनेके लिए. या उनके पेतृक परपरा- 
मानसको सन्तोष देनेके लिए बद्ध नहीं हैं. जैसे कि पशुकी तरह दास बने हुएः 
पंडित छोग । 


बाताधघधरण और वाचनारूय 


केवल इतना ही नहीं, वातावरण और बाचनालयोंमें भी मारी भेद है। खाधु- 
ओंका उन्नतसे उन्नत वातावरण कहाँ होगा ! अहमदाबाद या बम्बई जैसे शहरकी 
किसी गलीके विशाल उपाश्रयमें जद्टदों दस पाँच रट्टू साधुओंका उदासीन साइचर्य 
रहता है । उनको किसी विशेष अध्ययनशील प्रोफेसरके चिन्तन मननका कोई 
लाभ या सदृवासका सौरम नहीं मिलिता। उनके पुस्तकालयोंमें नाना विध किन्तू 
एक ही प्रकारका साहित्य रहता है। पर नई श्िक्षाका प्रदेश बिल्कुल निराला 
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है। उसमें विविध विषयोंपर गंमीर और व्यापक अध्ययन करनेवाले प्रोफे- 
सरोंकी विचारधारा बहती रहती है और विविध विषयोंकी आमूल नये ढंग 
पर चर्चो करनेवालीं पुस्तकोंसे मरी हुई लायब्रेरियों रहती हैं । 


इसके सिवाय दो बातें ऐसी हैं जो साधु-शिक्षण और नव शिक्षणके बीच 
बड़ी भारी दीवाल सिद्ध होती हैं । एक तो पंथोके बाड़ोंमे परवरिद्य पाया हुआ 
साधु-मानस स्वभावतः ऐसा डरपोक द्ोता है कि वह भाग्यवश किसी छिद्रसे 
कोई प्रकाश पा भी ले, परन्तु खुल्लमखुछा अपनी परम्पराके विरुद्ध कुछ 
भी कहनेमें मृत्युके कष्टका अनुमब करता है, जिस तरह पर्दे रहनेवाली स्लीका 
मानस खुली हवा पैर रखते ही करता है। लेकिन नई शिक्षाका विद्यार्थी 
उस भयसे बिल्कुल मुक्त रहता है। वह जो जानता है या मानता है उसे 
ब्ेधड़क कद सकता हे। उसको साधुकी तरह न तो घबड़ाना पड़ता है और न 
दंभका ही आश्रय लेना पढ़ता है। 


दूसरे नव शिक्षण पानेवाले युवकों और युवतियोंको केवल इसी देशके 
विविध स्थलों ओर विविध जातियोंके बीच हो नहीं विदेशोंके विज्ञाल प्रदे- 
शोंका स्पश करना भी सुलूम हो गया है। सैंकड़ों युवक ही नहीं 
युवतियाँ और कुमारिकाएँ. भी यूरोप और अमेरिका जाती हैं। जैसे ही वे 
जद्दाजपर चढ़कर अनंताकाश और अपार समुद्रकी ओर ताकते हैं, उनके 
जन्मसिद्ध बंधन बिल्कुल हूटते नहीं तो ढीले अवश्य हो जाते हैं। विदेश- 
अमण ओर परजातियोंके स्दवाससे और विदेशी शिक्षण संस्थाओं, अद्भुत 
प्रयोगशालाओं और पुस्तकालयोंके परिचयसे उनका मानस हजारों बर्षकी 
सीजतम अंथियोंको भी तोड़नेकी कोशिक्ष करने लगता है ओर वे सब कुछ नई 
इष्टिसे देखने समझते लगते हैं । 


इस प्रकार इमने देखा कि जिनको जैन प्रजा अपने गुरुके नाते, 
अपने नायक ओर पथ-प्रदशककी भाँति मानती आई है उनका 
मानस किस भ्रकाका है और पिछले कुछ वर्षोसे जो नवीन 
'पीढठी नई शिक्षा पा रद्दी है और जिसके लिए. उस शिक्षाका ग्रहण 
करना अनिवार्य है, उसके मानसका गठन किस प्रकार हो रहा है। अगर 
इन दो प्रकारके गठनोंकी पार्स्वभूमिमें अबूप्त और अजोड़ कोई बड़ा भेद है, 


चतेमान साधु और नवीन मानस श्श्श्‌ 


तो अभी जिस भूकम्पका समाजमें अनुभव किया जा रहा है उसको अस्वामा- 
विक या केवल आगग्तुक कौन बुद्धिमान्‌ कह सकेगा ! 


घतेमान भूकम्प केसे थमे ? 

या तो आजकी और इसके बादकी पीढ़ी नव-शिक्षणके दरवाजोपर ताले 
लगाकर उसके संस्कारोंको आमूल मिटा दे और या साघुबर्ग अपनी 
सकीण दृष्टिमर्यादाको विस्तीणं करके नव शिक्षणके द्वारोमें प्रवेश करने लगे, 
तभी यह भूकम्प थमनेकी संभावना हो सकती है। नवशिक्षणके द्वारोंमें प्रवेश 
किये बिना ओर बारददबीं सदीकी पुरानी प्रणालीका शिक्षण प्राप्त करते 
रहनेपर भी यदि श्वेताम्बर साधु स्थानकवासी साधुओंकी तरदइ धममके नामसे 
नवपीढ़ीकी विचारणा या प्रब्ृत्तिंम अनधिकार बाधा डालना छोड़ दें, तो मी 
यह भूकम्प थम सफता है। इसके लिए या तो साधुवर्गके लिए. पोपों और 
'पादरियोंकी तरह अपने बिचार और कार्यकी मर्यादा बदलनेकी अनिवार्य 
आवश्यकता है या फिर नवीन पीढ़ीको द्वी इमेशाके लिए मुक्तश्ञानके द्वारोंको 
बद कर देना चाहिए। 


किन्तु क्या दोनोंमेंसे एक वर्ग भी कभी अपना पक्का नीचा करनेको तैयार 
होगा ! नहीं। कोई पामर व्यक्ति भी वत्तमान ओर उसके बादके मुक्त 
शिक्षणके अवसरोंको गंबानेके लिए, तैयार न द्वोगा । इसके बिना साम्पत 
जीवनका टिकना भी असंभव है। जिस साधुवगने आजतक पैतृक तप-संपतिके 
बल्से गृहस्थोंके ऊपर राज्य किया है, ओर अनधिकार सत्ताके घूँट पिये हैं, 
बह बुद्धिपूर्वक पुराने जमानेसे आगे बढकर नवीन युगके अनुकूल 
अपने मानध्षको बना ले, यद्द तो शायद ही संभव हो । इसी कारण प्रश्न होता 
है कि नव मानसके पथप्रदर्शक कोन दो सकते हैं ? 


नये मानसके पएथ-दशेक 


या तो गुरुपदपर रहकर आवकोंके मानसका पथ-प्रदशन करनेवाला 
साधुबर्म नवमानसका भी पथ-प्रदशीक बने या नवमानस स्वय द्वी अपनी 
लगाम अपने हाथमे ले ले । इसमेंसे पहला तो सर्वधा असम्मव है। हमने देखा 
है कि आजकलके साधुकी शिक्षण-मर्यादा बिलकुल ही संकुचित है और दृष्टि- 
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मर्यादा तो उससे भी अधिक संकुचित, जब कि नव मानस बिलकुल ही मित्र 
प्रकारका है | ऐसी स्थितिंम वर्तमान साधु-बर्गमेंसे पुरानी शाख््र-संपत्तिको नई 
दृष्टिसे देखनेवाले विवेकानन्द, रामक्ृष्ण जैसे साधु निकलना तो संमव नहीं है। 
तातये यह कि कोई भी साधु नवमानसका सचालन कर सके, समीपके भविष्यमें 
तो क्या लम्बी मु तके बाद भी ऐसी कोई सभावना नहीं है। इसलिए अब दूसरा 
प्रकार बाकी रहता है। उसके अनुसार नवशिक्षणप्राप्त नई पीढीके मानसको 
खुद द्वी अपनी छगाम अपने हाथमे लेनेकी जरूरत है और यह उचित भीः 
है। जब पतित, दलित और कुचली हुई जातियाँ मी अपने आप उठनेका प्रयत्न 
कर रही हैं तब संध्कारी जैन-प्रजाके मानधके लिए तो यह कार्य तनिक भी 
कठिन नहीं । अपनी लगाम अपने हाथमे लेनेके पहले नवीन पीढी चंद 
महत्वके सिद्धान्त निश्चित्त कर डाे। उनके अनुसार कार्यक्रम गढ़े और 
भावी स्वराज्यकी योग्यता प्राप्त करनेकी तैयारीके लिए सामाजिक उत्तरदायित्व 
हाथमे लेकर सामूहिक प्रश्नोको व्यक्तिगत लाभकी दृष्टिसे देखकर स्व-शासन 
और स्व-नियत्रणंके बलका संग्रह करे। 


पर्युषण-ब्याख्यानमाला । अनुवादक 
बम्बई, ११३६ निहालचंद्र पारेख 


3 
स्॒तत्रताका अथ 

व्यावद्दारिक या सांसारिक किसी भी क्षेत्रमें स्वतंत्रताका निरपेक्ष अर्थ 
खोजना शक्य नहीं है| इसलिए जब हम स्वतंत्रताके अर्थके विषय विचार 
करते हैं तब्र उसमें सापेक्ष दृष्टिसे ही विचार करना पड़ता है। देश स्वतंत्र 
हुआ है, हमने स्वतंत्रता प्रात्त की है, आदि कहना और उसका प्रचलित 
सामान्य अर्थ लेना कठिन नहीं हे। इसी प्रकार स्वतंत्रताप्राप्तिकि निमित्त 
इनेवाले ऊपरी फेरफार समझना और उसके निमित्त होनेवाले उत्सवोंकों' 
सफल बनानेमें दिलचस्पी लेना भी सहज है । परन्तु यह स्वतंत्रता हमारे 
जीवनको किस भांति स्पश करती है, प्रत्येक व्यक्तिके जीवनके किन किन बन्द 
दरबाजोंको खोलती है और इस स्वतंत्रताजनित मुक्तिमेंसे किस प्रकारकी 
कर्तेव्य-परतंत्रता अनिवार्य हो जाती है, यह समझना ज्यादा कठिन है और 
यही स्वतंत्रताका वास्तविक द्वृदय है । 

स्वतंत्रता प्राप्ति होनेका यद्ट अर्थ तो स्पष्ट है कि हमें अँग्रेजी हुकूमतकी 
परतंत्रता या विदेशी शासनकी गुलामीसे मुक्ति मिली है। इसके साथ यह 
प्रश्न भी खड़ा होता है कि इम लोग इस विदेशी शासनके पहले गुलाम थे या 
नहीं । अगर गुलाम नहीं ये तो किस अर्थमें और ये तो किस अर्थमें ! इसके 
साथ यह प्रश्न भी उठता है कि विदेशी शासनने इस देशपर गुलामी ही छादी 
ओर पोषी या स्वतंत्रताके बीज भी बोये ! ये प्रभु और इसी तरहके दूसरे 
प्रइन हमें भूतकालपर दृष्टि डालनेके लिए. बाध्य करते हैं । यूरोपके भिन्न मिन्न 
देशोंसे जिस समय विदेशी आये उस समयकी और जब अँग्रेजी 
शासन स्थापित हुआ उस समयकी स्थितिका विचार किया जाय और 
उसकी तुलना अँम्रेजी शासनके स्थापित दोनेके बादके समयसे की जाय, तो. 
हमें यद समझनेमें सरलता हो जायगी कि दोनोंकी स्थितिमें कैसा और कितना 


५्२छ घर्म और समाज 


अन्तर था। इसके साथ यह भी समझना सरल दो जायगा कि अग्रेजी शास- 
नने किन किन विषयोंमें हमपर गुलामी छादी या उसका पोषण किया और 
'किन किन विषयोंमें पुरानी गुलामीके बन्धनोंका उच्छेद किया या वे ढीले 
किये | साथ ही साथ हमें यह भी समझमे आ जायगा कि विदेशी शासनने 
हमारी इच्छित स्वतत्रताके बीजोंका इच्छा या अनिच्छासे, जानकर या बिना 
जाने, कितने परिणाममें वपन किया जिसके परिणामस्वरूप हमने स्वतत्नता 
प्रात की और उनकी कृतार्थता एक या दूसरे रूपमें अनुभव की | 


अँग्रेजी शासनकी स्थापनाके पइले देशक्ा आथिक जीवन स्वतंत्र था। 
अर्थात्‌ देशका कृषि-उत्पादन, उसका बैंटवारा, उद्योग-घंघे, कला-कारीगरी 
सभी व्यवसाय देशाभिमुख थे। इससे भयंकरसे भयकर दुष्कालोंमे मी पेट 
भरना ब्रिटिश-शासन-कालके सुकालके समयसे सहज था। मानव-जीवनके 
मुख्य आधाररूप पशु-जीवन और बनस्पति-जीवन क्रमशः समृद्ध और हरेमरे 
थे जिनका हास ब्रिटिश-शासनकी स्थापनाके बाद उत्तरोत्तर द्वोता गया और 
आज क्षीण अबस्थामें पहुँच गया है | इसका परिणाम यह हुआ कि देशकी 
जनसख्या काफी होते हुए भी जीवनकी इृष्टिसे मानव-समाज रक्त मास और 
वीर्यहीन द्वोकर सिर्फ हड्डीका ढाँचा भर रह गया है। अग्रजी शासनके पहले 
देशकी धार्मिक, सामाजिक और शिक्षाकी स्थितिका और उसके बादकी 
स्थितिका मिलान किया जाय तो पहले इमारी स्थिति एकदेशीय थी । देशमें 
धार्मिक वातावरण व्यापक्ष और धन विपुल था, लेकिन उस बातावरणमें 
जितनी परलोकाभिमुखता और भ्रामक क्रियाकाण्डकी प्रचुरता थी उतनी ही 
'ऐटिक जीवनके सुलगते हुए और तत्काल हल मौंगनेवाले प्रश्नोंके प्रति उदा- 
सीनता और पुरुषार्थ-द्ीनता थी। 


श्रद्धाकी अति और अंघानुकरण, ब॒द्धि और तर्क॑के प्रकाशकों सरल्तासे अव- 
रुद्ध कर देता था। समाजमें स्री-शक्ति उपेक्षित और सुषुप्त थी। उसको स्वातंत्र्य 
था तो सिर्फ ग़ह-संसारके जीवनकों उज्ज्वल या क्षुब्ध करनेमें। बर्णव्यवस्थाका 
समग्र बल जाति-पातिके असंख्य घेरोंमे तथा चौका-चूल्दे और ऊँच-नीच- 
की भावनाओंमें ही समाया हुआ था | ब्राह्मण और अन्य गुरुवगं और उनका 
शोषण करनेवाले इतर सवर्णाकी जितनी महत्ता और महनीयता थी उतनी 


स्थतंत्रताका अथे १५५ 


दही दलित और अल्पृश्य कद्दे जानेवाले छोगोंकी क्षुद्रता और निन्दनीयता 
रूढ हो गई थी। जीवनमें मदृत्वका भाग अदा करनेवाले विवाहके संबंध 
ऐब्छिक या गुणाप्नित शायद दी होते थे। गाँवोंमें दी न्याय करनेवाली और 
समाधान “'करानेवाली पंचायत-व्यवस्था और महाजनोंकी पुरानी सस्थाओंमें: 
सेवाके बदले सत्ताने जोर पकड़ लिया था । 

समस्त देशमें शिक्षा सह्ती और सुलभ थी। लेकिन वद उच्च गिने जाने- 
वाले वण और वर्गको ही दी जाती थी और उन्हींके लिए. कुरूपरंपरागत 
थी। दूसरी ओर देशका एक बहुत बड़ा भाग इससे बिल्कुल वंचित था 
और ख््री-समाज तो अधिकांश विद्या और सरस्वतीकी पूजामें ही शिक्षा की' 
इतिश्री समझता था। शिक्षाके अनेक विषय द्ोनेपर भी वह ऐडिक जीपनमें 
उचित रस उत्न्न नहीं करती थी, क्योंकि उसका उद्देश्य प्रलछोकामिमुख बन 
गया था । उसमें सेवा करनेकी अपेक्षा सेवा लेनेके माबोंका अधिक पोषण 
द्ोता था। ब्रह्म और अद्वैतकी गगनगामी भावनाएँ, चिन्तनमें अवश्य थीं परन्तु 
व्यवद्दामें उनकी छाया भी दृष्टिणोचर न द्वोती थी। वैशानिक शिक्षाका' 
अभाव तो न था लेकिन वह सिर्फ कल्पनामें द्वी थी, प्रयोगके रूपमे नहीं । 

राजकीय स्थिति बिना नायककी सेनाकी भाँति छिन्नमिन्न द्वो रही थी ६ 
पिता-पुत्र, भाई-माई और स्वामी-सेबकर्म राज्य-सत्ताका लोम महाभारत और 
गीतामें वर्णित कौरव-पाण्ड बोंके गृद-कछहकी सदा सजीव रखता था। संपूर्ण देश- 
की तो बात ही क्या एक प्रातमें भी कोई प्रजादितिषी राजा शायद ही दिक पाता 
था। तलवार, भाठा और बदूक पकड़ सके और चला सके, ऐसा कोई भो 
व्यक्ति या अनेक व्यक्ति प्रजाजीवनम गड़बड़ी उत्पन्न कर देते ये | परदेशी या 
स्वदेशी आक्रमणोंका सामना करनेके लिए. सामूहिक और संगठित शक्ति. 
निर्जीब हो चुकी थी। यही कारण था कि जग्रेज भारतको जीतने और हस्तगत 
करनेमें सफल हुए । 

अँग्रेजी शासनके प्रारम्भसे ही देशकी संपत्ति विदेशमें जानी झुरू दो गई। 
यह क्रिया शासनकी स्थिरता और एकरूपताकी दृद्धिके साथ इतनी बढ़ गई 
कि आज स्वतंत्रता-प्रासिके उत्सवकों मनानेके लिए भी आर्थिक प्तमृद्धि नहीं 
रही । अँग्रजी शाक्षनका सबसे अधिक प्रभाव देशकी आर्थिक और औद्योगिक 
स्थितिपर पड़ा । यह सच है कि अँग्रेजी शासनने भिन्न भिन्न कारणोंसे रूढ 


श्श्द धर्म और समाज 


ओर संकीण धर्म-बलोंको पोषा है और उन्हें टिकाया मी है लेकिन साथ द्वी साथ 
इस शासनकी छाया उन्हें वाउनीय वेग भी मिला है। प्रमोंका स्थान 
विचारोंने, परछोकामिमुख जड़ क्रियाकाण्डका स्थान जीवित मानव-भक्तिने 
काफी अशो्म ले लिया है। अँग्रेजी शासन-कालमें तर्कवादको जो बल मिला है 
उससे जितना अनिष्ट हुआ है उससे कहीं ज्यादा श्रद्धा और बुद्धिका संशोधन 
हुआ है। ऊपरसे विचार करनेपर मालूम होता है कि अँग्रजी शांसन आनेके 
चाद जो नई शिक्षा और नई शिक्षा-सस्थाओं का प्रादुमौव हुआ उससे पुरानी शिक्षा- 
शेली और संध्थाओंको धक्का लगा। लेकिन अगर बारीकीसे देखा जाय तो 
अतीत होगा कि नई शिक्षा और शिक्षण-सस्थाओंद्वारा ही मारतमे क्रान्तिकारी 
उपयोगी फेरफार हुए हैं । परदेशी शासनका हेतु परोपकारी था, या अपने 
स्वार्थी तंत्रको चलानेका था, यह प्रश्न व्यय है। प्रश्न इतना ही है कि विदेशी 
शासनद्वारा प्रचलित शिक्षा, उसके विषय और उसकी शिक्षणसंस्थाएँ पदलेकी 
शिक्षाविधयक स्थितिसे प्रगतिशील हैं या नहीं ! तटस्थ विचारकका अभिप्राय 
आयः यही दोगा कि प्रगतिशील ही है । इस शिक्षासे और विदेशियोंके 
सहवास तथा विदेश-यात्रासे सामाजिक जीवनमें काफी अन्तर पड़ गया 
है, इसे कोई भी अस्वीकार नहीं कर सकता । दलितों और अस्पृश्योंको 
जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमें बराबरीका दर्जा देने और उनको ऊँचा उठानेकी भावना 
अत्येक सवर्णमें दिनप्रतिदिन बछ पा रही है। उसकी गति सेवाकी दिशामे 
बढ़ती जा रही है। अँग्रेजी शासनकी स्थापनाके बाद हीं सम्पूर्ण देशकी 
अखडता और एकरूपताकी कल्पना की जाने रूगी है। उसके पहले सांस्कृतिक 
एकता तो थी लेकिन राजकीय एकता न थी। इसका सूत्रपात ब्रिटिश-शासन- 
कालमें द्वी हुआ है। छोटी बडी राजसत्ताके लिए. आपसमें सॉड़ोंके समान लडने- 
वाले जमींदार, ठाकुर और राजामह्ाराजाओंको अँग्रेजी शासनने ही नकेल 
डालकर वशर्मे किया और जनताके जीवनमें शान्ति स्थापित की | ब्रिठिश- 
शासनने अपनी जड़ोको मजबूत करनेके लिए इस देशर्म जो कुछ किया दे 
यद्यपि उसके अनिष्ट परिणाम भी कम नहीं है तो भी उसने लोकतंत्रका पाठ 
पढाया है और शिक्षाक्े दृष्टिबिन्दुको पूरा किया है । उसी प्रकार शिक्षण, 
व्यापार और प्रवासके लिए बड़े पैमानेपर जल और स्थलकी वाघाओंको दूर 
किया है। भारत और दूसरे देश जो ज्यादासे ज्यादा नजदीक आ गये हैं। 
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इसकी तुलनामें दूसरे अनिष्ट नगण्य हो गये हैं। त्रिटिश-शासनसे प्रात यह एक 
ही लाभ ऐसा हैं जिसमें स्वतंत्रताके सभी बीजोंक। समावेश हो जाता 
है। इस समय जो हमें स्वतंत्रता मिल रही है, उसके साथ साथ 
ब्रिटिश शासन पैदा हुए. इृष्ट ओर अनिष्ट दोनों तत्व हमें उत्तरा- 
पिकारमें मिल रहे हैं। अब अगस्तकी पन्द्रहवी तारीखके पश्चात्‌ 
इमारे लिए स्वतंत्रताका क्या अर्थ हो सकता है, इसका विचार करनेका कत्तंव्य 
इमारा है न कि अँग्रेजोंका । 

ऊपरकी दृष्टिका अनुसरण करते हुए स्वराज्य प्राप्तेकि मगल-दिवसपर 
स्वतंत्रताका अर्थ सक्षेपम इस प्रकार किया जा सकता है--( १) इतिद्दासका 
वफादार रहकर वर्तमान परिस्थितिका तटस्थ अवलोकन करके भावी मंगल- 
निर्माणकी दृष्टिसेजो अनेक फेरफार करने पड़ेंगे, उनको पूरा करनेमे पूरे 
उल्लास और रसका अनुमव करना, ( २) जीवनके भिन्न भिन्न क्षेत्रोमें जो 
बुराश्यों ओर कमियाँ है उनको दुर करनेमें कटिबद्ध दोना, ( ३ ) प्रत्येक 
व्यक्ति या प्रजा अपनी प्राप्त-सिद्धिको सुरक्षित रक्खे और नई सिद्धियोंकों प्रात 
करनेकी पूरी पूरी जबाबदारी उठानेकी ओर उसके लिए जीवन-दान 
करनेकी भावना पेदा करे। 

उपयुक्त अथ हमें * ईशाबास्य ' के मूलमंत्रको मुद्रालेख बनानेके लिए, प्रेरित 
करता है। वह मुद्रालेख यह है कि जो कोई व्यक्ति रूम्बे और सुखी जीवन- 
की इच्छा करता है, उसे आवश्यक सभी कत्तेव्योंकी करना चाहिए। 
व्यक्ति और समष्टिके मधुर संबंध बनानेके लिए स्वकत्तेव्यके फलका उपभोग 
त्यागपूर्वक करना चाहिए और दूसरोंके श्रमफलके छाछूचसे बचना चाहिए, । 

«£ इंशावास्य ? के मंत्रका उक्त सार धर्म, जाति, अधिकार और संपत्तिके 
स्वामियोंसे स्वराज्यप्रास्िके इस दिवसपर कहता है कि आप सत्ताके व्मेमसे 
अपने हकोंको आगे न रखकर जनताके ह्वितमें अपना द्वित समझें। अगर इस 
तरद्द नहीं होगा तो यह अग्रेजोंके शासनके समयसे भी ज्यादा मर्यकर 
अराजकता पैदा करनेवबाल्य होगा और हम विदेशी आक्रमणकों आमंत्रण 
कर स्वयं द्वी गुलाम बन जायेंगे । 

४ प्रबुद्ध जैन ? अनुवादक -- 

१-९-४७ | मोहनलाल खारीबवाल 


त्यागी-संस्था 


प्रत्येक समाजमें त्यागी-सस्था 


वैदिक, बौद्ध, सिक्‍ख, पारसी, जैन आदि आये जातिके समाज लीजिए, 
या मुसलमान क्रिश्वियन, कोनफ्युशयस आदि आर्येतर जातिके समाज लीजिए, 
या भील, कोली, सथाल आदि जगली या असंस्कृत जातियोंके समाज लीजिए, 
सबमें धर्मपथ हैं ओर प्रत्येक धर्मपेंथम किसी न किसी प्रकारकी त्यागी-संस्था 
भी है; इसलिए, मनुष्यजातिके अस्तित्व और विकासके साथ साथ त्यागी- 
संस्थाका अस्तित्व और विकास भी अनिवार्य है। 


खुधार अनिवाये 


त्यागी-सस्था एक विशेष भूमिकाके बाद उदयमें आती है, उसका भरण- 
पोषण और अदृत्ति-कांय विशेष संयोगोंमें चछता है। कभी कभी ऐसे 
सयोग भी उपस्थित होते हे कि उसमें अशचार अधिक ग्रमाणमें 
प्रविष्ट हो जाता है, उपयोगिताकी अपेक्षा अनुपयोगिताका तत्त्व बढ़ 
जाता है और वह गिलटी या बकरीके गलेके स्तन जैसी अनुपयोगी भी हो 
जाती है, तब उसमें फिर सुधार शुरू होता है । यदि सुधारक अधिक अनुमवी 
और दृढ़ होता है तो वह अपने सुधारके द्वारा उस सस्थाको बचा लेता है। 
इस तरह संस्थाका अस्तित्व और प्रद्डत्ति, उसमें विकार ओर सुधार, ऋमछ; 
चलते रद्दते हैं | किसी भी समाज और पंथकी त्यागी सस्थाका इतिद्दास देख 
लीजिए, वह समय समयपर सुधार द्सखिल किये जानेपर ही जीवित रद्द सकी दै। 
बुद्ध या महावीर, जीसस या सुहम्मद, शंकर या दयानद्‌ समय ससयपर आते 
रहते हैँ ओर अपनी अपनी प्रकृति, परिस्थिति ओर खमझके अनुसार परापूर्वसे 
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चले आनेवाले समाजोमें सुधारका प्राण फूँकते हैं और तब उनकी त्यागी- 
सस्थाओंका चक्र आगे चलता है। समय बीतनेपर उस्च ठख्तपर उनके अनुगामी 
या प्रतित्पर्धी रूपमें दूसरे पुर्ष आते हैं और वे मी अपनी दृष्टिके अनुसार 
परिवर्तन करके सस्थाओंके कुंठित चक्रोंकी वेगवान्‌ ओर गतिशील बनाते हैं। 
इसलिए, हर एक संस्थाका जीवन टिकाऊ रखनेके लिए सुधार अनिवार्य है। 
जिसमें सुधार या परिवर्तन नहीं दोता, उसका अंतर्मे नाश या लोप हो जाता है 8 

जगतमें कमी कभी ऐसे व्यक्ति उत्तन्न होते हैं जिनकी समग्र बुद्धि, अखेंड 
पुरुषार्थ ओर अद्भुत छगन किसी तत्त्वकी शोधके पीछे अथवा किसी कर्तव्यके 
पालनमे लगे रहते हैं। ये व्यक्ति देह-घारण और पोषणके लिए. कुछ जरूरीः 
साधनोका उपयोग करते हैं फिर भी उनकी आतुरता उस शोध और कर्तव्य- 
पालनकी ओर होनेके कारण उनकी इच्छा और दिलचस्पीका विषय मुख्यतः 
वह शोध और बह कर्तव्य ही बन जाता है; और प्रत्यक्ष रूपसे दूसरे साधारण 
मनुष्योंकी तरह साधनोंका उपयोग करनेपर भी उनकी इच्छा और 
रसबूति उस उपयोगकी ओर नाम मात्र द्वी होती है। इन व्यक्तियोंका सपूर्ण 
लक्ष्य और इच्छा-बल साध्यमें ही लगा रहता है, इसलिए उनका उपभोग 
कमसे कम, केवल साधन जितना, और किसीको भाररूप या बाधक न दो! 
उतना ही, होता है। उन्च ओर बविद्याल ध्येयकी साधना और रसबृत्तिके कारण 
ऐसे व्यक्तियोंमें विकार, अभिमान, संकुचितता आदि दोष स्थान नहीं पा 
सकते | इसीलिए ऐसे व्यक्तियोंका जीवन स्वाभाविक रूपसे त्याग-मय होता 
है। ऐसी एकाघ विभूतिके कद्दीं प्रकट होते द्वी तुरन्त उसके त्यागकी शीतछ 
छायाका आश्रय श्राप्त करनेके लिए. भोग-सतस प्राणी उसके आसपास इकट्ठेः 
दो जाते हैं और थोड़े बहुत अंशोमें उसकी साधनाकी उम्मेदवारी करनेके लिए 
भीतर या बादरसे थोड़ा बहुत त्याग स्वीकार कर लेते हैं। इस तरह काल-कमसे 
एक व्यक्तिके विशिष्ट त्यागके प्रभावसे एकत्र हुए जनसमूहसे एक संस्थाका 
निर्माण होता है। इसलिए त्यागी-संस्थाके आविभोवका मूल बीज तो किसी: 
मद्दविभूतिके त्यागमें ही रहता है । 

त्यागी-संस्थाका बीज 

जब किसी भी संस्थामें एकसे अधिक व्यक्ति हो जाते हैं तब उसको अपना 

पालन-पोषण तो करना ही पड़ता है। परन्तु संस्थाके पास प्रारंभमें सामान्य तौरसे 
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'कोई संपत्ति या निश्चित आमदनी नहीं होती, इसलिए उसका पालन-पोषण केवल 
उसकी प्रतिष्ठासे होता है और प्रतिष्ठा सदगुणों और जनसभाजके लिए. उपयोगी 
गुर्णोपर अवलबित है। सदगुणोंकी ख्याति ओर लोकजीबनके लिए. उपयोगी 
होनेका विश्वास जितने अंश अधिक उतने ही अंशम उसकी प्रतिष्ठा अधिक 
और जितने अंशमें प्रतिष्ठा अधिक होती है उतने ही अंश वह लोगोंकी दान- 
यूक्तिको अधिक जाग्रत कर सकती है। पालन-पोषणका आधार मुख्य रूपते 
प्रतिष्ठा और प्रतिष्ठाजनित लोगोंकी दानवृत्ति है, इसलिए, सस्थाको कुछ निय- 
मोंका कर्तव्य रूपसे पाछन करना पड़ता है। पर उन ब्त-नियमोका पालन 
करते करते धीरे धीरे वह सस्था नियमोंका एक यत्र बन जाती है | 
गुण और दोष 

त्यागी-सस्थामें यदि किसी परिवर्तनका विचार करना दो, तो उसके गुण और 
दोप तठस्थ रीतिसे देखने चाहिए। उसका सबसे पहला और मुख्य गुण यह 
है कि यद्द जिस मूल प्रवरतंक पुरुषके कारण खड़ी होती है, उसके उपदेश, ज्ञान 
ओर जीवन-रहस्यकी सुरक्षा करती है। केवल रक्षा ही नहीं, उसके द्वारा उक्त 
उपदेश आदिम गंभीरताका विकास होता है ओर टीका-विवेचनद्वारा एक विशाल 
ओर मार्मिक साहित्यका निर्माण होता है । परन्तु साथ ही उसमे एक दोष भी 
प्रविष् द्योता जाता है और बह है स्वतत्र बुद्धि और स्वतत्र पुरुपार्थक्ी कमी | 
संस्थाके निर्माणके साथ ही उसका एक विधान भी बन जाता है। इस विधानके 
बर्तुल्मे जाने अनजाने जिस नियम-चक्रकी अधीनतामे रहना पडता है उप्समें 
'निर्मबताका शुण प्रायः दब जावा है और विचार, वाणी तथा चर्तनमें भयका 
तत्त्व प्रविष्ट होता है। इससे उसके बुद्धिशाली और पुरुषार्थी सम्य भी अक्सर 
संस्थाका अंग द्ोनेके कारण अपनी स्वतंत्र बुद्धि और स्वतन्न पुरुषाथका विकास 
नहीं कर सकते । उन्हें बाध्य होकर मूलपुरुषके नियत मार्गपर चलना पड़ता 
है, इसलिए वें बहुत बार अपनी बुद्धि और पुरुषार्थके द्वारा स्वतन्न सत्यकी 
शोध करनेमें निष्फल होते हैं। जहाँ संकोच और भय है, बह्ढँ स्वतंत्र बुद्धि 
और स्वतत्र पुरुषाथके विकास होनेकी संभावना ही नहीं | यदि कोई वैज्ञानिक 
संकुचित और भयशील बाताबरणमे रहता है, तो बह अपनी स्वतंत्र बुद्धि और 
पुरुषार्थंका यभ्रेष्ट उपयोग नहीं कर सकता | इसलिए शक्तिशाली सम्य भी 
ल्‍्यागी संस्थामें विचार और ज्ञानविषयक कुछ हिस्सा भले हो अदा कर दें, 
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घूल पुरुषके साहित्यमें मी कुछ बृंद्धि कर दें, परम्तु कोई स्वतत्र शोध, मूल 
पुरुषके मार्ग और सस्याके वतुलसे भिन्न, कर ही नहीं सकते | हम किसी भी 
संत्याका इतिहास देख तो माठ्म होगा, कि उसमें जो प्रखर व्याज्याकार और 
थीकाकार हुए हैं, उन्होंने अपनी टीकाओं और व्याख्याओंमें मूछ ग्रन्थकी 
निर्मय समालोचना शायद द्वी की है। 

त्यागी सस्थाक्रा दूसरा गुण यह है, कि वह छोगोंको मूलपुरुष और उसके 
अनुगामी अन्य विशिष्ट पुरुषोंदी महत्ताका भान कराती है। छोगोंको ऐसे 
पुरुषोंका विशेष परिचय मुख्य रूपसे उनकी संस्थाके समभ्योके द्वारा ही मिलता 
है। यह एक महान्‌ गुण है, पर इसके साथ ही साथ एक महान्‌ दोष 
भी प्रविष्ठ हो जाता है ओर वह है अभिमान | अक्सर ये संस्थायें मूल पुरुष 
और उसके अनुगामी दूसरे विशिष्ट पुरुषोंका महत्त्व देखने, विचारने और 
कहनेमें इतनी अधिक तहीन हो जाती हैं कि उनके विचारचक्षु दूसरे 
पड़ोसी महान्‌ पुरुषोंकी महत्ताकी ओर शायद ही जा पाते हैं । इसीलिए हम 
देखते हैं कि इन त्यागी सस्थाओंके बुद्धिशाली गिने जानेवाले सभ्य भी दूसरी 
संस्थाओंके मूल उत्पादकोंके विषयमें अथवा अन्य विशिष्ट पुरुषोके विषय 
कुछ भी नहीं जानते, और यदि कुछ जानते हैं तो इतना ही कि हमारे मान्य 
और अमीश पुरुषोंके सिवाय बाकीके सब अधूरे और त्रुटिपृण हैं। उनमे 
उदारतासे देखने और निर्भय परीक्षा करनेकी शक्ति शायद द्वी रद्द जाती है । 
इस बातावरणमे एक तरहके अभिमानका पोषण होता है, इसलिए उनकी अपनी 
सेस्थाके सिवाय दूसरी किसी भी संस्थाके असाधारण पुरुषोंकी ओर मान और 
आदरकी इश्टिसे देखनेकी इत्ति उनमें शायद दी रहती है। हजरत ईसाका 
अनुगामी कृष्णमें आर बुद्धका अनुगामी मद्दावीरमे विशेषता देखनेकी वृत्ति खो 
बेठता है। यही अमिमान आगे बढकर दो त्यागी सस्थाओंके बीच भेद खड़ा कर 
देताःहै और एक दूसरेके बीच तिरस्कार और दोषदर्शनकी बुद्धि जाग्रत करता 
है, परिणामस्वरूप कोई भी दो संस्थाओंके सभ्य परस्पर सच्ची एकता सिद्ध 
नहीं कर सकते । एसी एकता साधनेके लिए. उन्हें अपनी अपनी संस्था छोड़- 
नेके लिए बाध्य होना पड़ता है। यह मिथ्या अमिमान विभिन्न संस्थाओंके 
सभ्योंके बीच अंतर खड़ा करके ही शान्त नहीं रह जाता, बल्कि और 
आगे बढ़ता है। ओर फिर एक ही सस्थाके अनुगामी मुख्य मुख्य आचायों 
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और उपदेशकोके बीच भी छोटे-बडेकी मावना पेंदा करता है, फलस्वरूप एक 
आचार्य या एक विद्वान्‌ अपनी ही सस्थाके दूसरे आचार्य या दूसरे विद्यानके 
साथ बिलकुल निरछल भाव या स्वतन्त्रतासे हिलमिल नहीं सकता । इस तरह 
प्रारभमें भिन्न भिन्न संस्थाओंके बीच मेल करनेमें मिथ्या अभिमान सामने 
आता है और बादमें क्रमशः एक ही सस्थाके शक्तिशाली मुखियोंके बीच भी 
सधान नहीं रख सकता, उनमेसे बिनय और नम्नता जैसी वस्तु ह्वी लगभग 
चली जाती है| जब एक जैन आचार्य दूसरे जन आचार्यके ही साथ एकरस 
नहीं हो सकता, तब शंकराचार्य, बौद्ध आचार्य, या किसी पादरी, या मौलवीके 
साथ किस तरह हो सकेगा ? इस अंतरका कारण दूँढनेपर हम साप्रदायिक- 
ताकी संकुचित भावनाके प्रदेशमे जा पहुँचते हैं । 

त्यागी-सस्थाका तीसरा गुण उसके सम्योमे त्यागका विकास करना, लोगोंमें 
दानबृत्ति जगाना या विकास करना बतलाया जाता है | सस्थाके सम्यके लिए. 
सचय करने जैसी कोई वस्तु नहीं होती, उन्हें ब्याहका बधन भी नहीं होता, 
इसलिए, उनमें सतोष और त्यागकी बृत्ति इच्छा या अनिच्छासे सुरक्षित रहती 
आर विकसित होती है। इसी तरह इस सस्थाके निर्वाहकी चिन्ता लोगोंमे 
दानवृत्ति प्रकट करती और उसका विकास करती है | इसलिए, ऐसी संस्था- 
ओंसे विशिष्ट व्यक्तियोंमें त्यागकका और साधारण छोगोम दानबृत्तिका पोषण 
होता है । इस तरह इस सस्थासे दोहरा लाभ है। पर सूक्ष्मतासे विचार करने- 
पर इस छलाभके पीछे महान्‌ दोष भी छुपा रहता है। वष्ट दोष है आलूस, 
कृत्रिम जीवन और पराश्रय । त्यागी-सस्थाके सब नियम त्याग-लक्षी द्ोोते हैं । 
नियमोको स्वीकार करनेवाला कोई भी व्यक्ति सस्थामें प्रविष्ट हो सकता है। पर 
सभी प्रविष्ट होनेवाले सच्चे त्यागी बनकर नहीं आते। उन्हें त्याम तो पसद 
होता है, परन्तु प्रारममे तैयार सुविधा मिलनेसे, उस सुविधाके लिए. किसी 
तरहका शारीरिक परिश्रम न होनेसे और मनुष्य-स्वभावकी दुर्बलतासे धीरे 
धीरे वह आभ्यतरिक त्याग खो जाता है। एक ओोर बाध्य होकर अनिच्छा- 
पूर्वक त्यागलक्षी दिखनेवाले नियमोंके वशवर्ती होना पड़ता है और दूसरी 
ओर तैयार मिलनेबाली सुविधासे आलसका पोषण होनेके कारण दूसरोकी 
दानदृत्तिके ऊपर अपनी भोगब्रत्ति सतुष्ट करनी पडती है । इस तरह एक ओर 
सच्चे त्यागके बिना त्यागी दिखानेका प्रयत्न करना पड़ता है और दूसरी ओर 
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शरीर-श्मसे प्राप्त किये हुए साधनोंके बिना दी मोगबृत्ति संतुष्ट करनी पड़ती है । 
इसका परिणाम यह होता है कि त्यागी-संस्थाके सम्यक्ा जीवन कृत्रिम 
ओर बेडोल हो जाता है। वे कर्म-प्रवृत्ति और परिभ्रमका त्याग करके त्यागी 
कहलाते हैं; परन्तु दूसरोंके कम, दूसरोंकी प्रश्गत्ति और दूसरोंके परिश्रमका त्याग 
बिलकुल नहीं कर सकते। ऐसी स्थितिमें उन्हें लोगोंकी दानब्ृत्ति बहुत जगानी 
पड़ती है | दानके छाम और यशोगानसे परिपूर्ण एक विपुल साहित्यका निर्माण 
होता है। इसके कारण अशोक और हर्षवर्धन जैसे राजा अपने भण्डार खाली 
करते हैं ओर मठों, विहारों और चेत्योंमें प्रचुर आमदनीका प्रवाह जारी रख- 
नेके लिए. धनिक दाताओंकी ओरसे दानपत्र उत्कीर्ण किये जाते हैं। जैसे जैसे 
दानकी मद्दिमा बढती है वैसे वैसे दाता मी बढते हैं और त्यागी-सस्थाका 
विस्तार भी होता है । जैसे जैसे विस्तार होता है बैसे वैसे आलस और पराश्रय 
चढ़ता है | इस तरह एक बडे बर्गको समग्र रूपसे दूसरे बर्गके ऊपर निभना 
पड़ता है। सूक्ष्मतासे देखने और विचार करनेपर मातम द्ोता है कि त्यागी 
गिने जानेवालोंकी आवश्यकताएँ भोगौ वर्गकी अपेक्षा शायद ही कम हों । 
बहुतसे उदाहरणोंमें तो उछठी अधिक होती हैं। एक वर्ग यदि अपने भोगोम 
जगा भी कमी नहीं करता है ओर उन्हें प्राप्त करनेके लिए स्वयं श्रम भी नहीं 
करता है, तो स्वाभाविक रूपसे उसका भार दूसरे श्रमजीबी बर्गपर पड़ता है। 
इसलिए जितने परिमाणमें एक वर्ग आलसी ओर स्वश्रमहीन द्वोता है, उतने ही 
परिमाणमे दूसरे वर्गपर ध्रमका भार बढ जाता है। दानबृत्तिपर निभनेसे जिस 
प्रकार आल्सका प्रवेश द्ोता है और त्यागकी ओठमें भोग पोषा जाता है, उसी 
तरह एक भारी क्षुद्रता भी आती है। जब्र एक त्यागी दानकी महत्ताका 
चर्णन करता है तब वह सीधे या घुमा फिराकर लोगोंके दिलमे यह ठसानेका 
प्रयत्न करता है कि उसकी सस्था ही बिशेष दानपात्र है और अक्सर वह 
झुद्रता इस सीमा तक पहुँच जाती है, कि उसकी युक्तियोंके अनुसार उसे 
छोड़कर दूसरे किसी व्यक्तिकों दान देनेसे परिपूर्ण फल नहीं मिलता | इस तरह 
इन संस्थाओंके द्वारा त्याग और दानबृत्तिके बदले वस्तुतः अकमेण्यता, छुद्गता 
और लोभ-लालचका पोषण होता है। 

त्यागी जीवनमें कमाने और उड़ानेकी चिंता. न होनेसे बह किसी भी क्षेत्रमे, 
उकेसी मी समय, किसी मी तरइकी लोकसेवाके लिए, स्वतन्त्र रह सकता है| 
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इसके सिवाय उसके पास ज्ञान और शिक्षाक्रे केसी भी प्रदेशमे काम करने 
लायक शक्ति व्यर्थ पडी रहती है। उसे अपने जीवनमें सदगुणोंका विकास 
करने और लोगोंमें उन्हें प्रविष्टठ करनेकी भी पूरी सरलता होती है । इसे त्यागी 
सध्थाका एक बड़ेसे बड़ा गुण गिना जा सकता है। परतु त्यागीके जीवनमें 
एक ऐसी चीज दाखिल हो जाती है कि जिसके कारण इन गुणोंके विकासकी 
बात तो एक ओर घरी रद जाती है, उसकी जगह कई महान्‌ दोष आ जाते हैं ॥ 
वह चीज़ है अनुत्तरदायित्वपूर्ण जीवन | सामान्य रूपसे तो त्यागी कहे और 
माने जानेवाले सभी व्यक्ति अनुत्तरदायी होते हैं। बहुत बार ऐसा आभास तो 
होता है कि ये लोग जिस सस्थाक्े अग होते हैं उसके प्रति अथवा 
गुर आदि वृद्धजनोंके प्रति उत्तरदायी होते हैं परतु कुछ गहरे उतर कर 
देखनेपर स्पष्ट मात्म होता है कि उनका यह उत्तरदायित्वपूण 
जीवन नाम मात्रको ही होता है। उनका न तो न्ञानप्ररित उत्तर- 
दायित्वपूर्ण जीवन द्वोता है और भ॑ मोहप्रेरित। यदि कोई ग्रहस्थ समय- 
पर काम नहीं करता है, धरोहर रखनेवाले या सहायता पहुँचानेत्रालेको उचित 
जबाब नहीं देता है, या किसीके साथ अच्छा बर्ताव नहीं करता है तो उसकी 
न तो शाख बेँंधती है, न निर्वाह होता है, न रूयये मिख्ते हे और न उसे 
कोई कन्या ही देता है। परंठ त्यागी तो निर्माही कहलाते हैं, इसलिए वे ऐसी 
मोहजनित जिम्मेदारी अपने सिरपर लेनेके लिए. क्‍यों तैयार हो? अब बची 
ज्ञानप्रेरित जिम्मेदारी, सो ये त्यागी अपना जितना समय बर्बाद करते हैं, जितनी' 
शक्ति व्यथ खोते हैं और भमक्तो तथा अनुगामियोंकी ओरसे प्राप्त सुविधाको 
जितना नष्ट करते हैं, वह ज्ञानप्रेरित जिम्मेदारी होने पर जरा भी समव नहीं 
है। जिसमें ज्ञानप्रेरित जिम्मेदारी होती है वह एक मी क्षण व्यर्थ नहीं खो 
सकता, अपनी थोडी-सी भी शक्तिके उपयोगको विरुद्ध दिशामे जाते सहन 
नहीं कर सकता ओर किसी दूसरेके द्वारा ध्राप्त हुई सुविधाका ठप्योग तो उसे 
चिताग्रस्त कर देता है ! परंतु हम त्यागी-सस्थामे यह वस्तु सामान्य रूपसे 
नहीं देख सकते । अनुत्तरदायित्त्पूण जीवनके कारण उनमें अनाचारका एक 
मद्दान्‌ दोष ग्रविष्ट हो जाता है। सौ शहस्थ और सौ त्यागियोंका आन्तरिक जीवन 
देखा जाय, तो यहस्थोंकी अपेक्षा त्यागियोंके जीवनमें ही अधिक भ्रष्टाचार 
मिलेगा। ग्रइस्थोंमें तो अनाचार परिमित द्वोता है, परन्तु त्यामियोंमें अपरिमित ॥ 
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वे रमते राम द्वोते हैं और जहाँ तहाँ अपने आचरणकी छूत लगाते फिरते हैं # 
इसलिए, छोगोमे उनके द्वारा सदूगुणोंके बदले दोषोंका ही पोषण होता है। 
त्यागी-संस्थाको अपना निवाह करनेके लिए, लोकश्रद्धापर ही आश्रित रहना 
पडता है और उसके ठोस न होनेके कारण लोगोंको जाने अनजाने बहम, 
ओर अन्धश्रद्धाका पोषण करनेके लिए बाध्य होना पड़ता है। इस तरह इसः 
निश्चिन्त और वे जिम्मेदार जीवनमें दोषोकी परपरा चलती रहती है। 
उपाय 

त्यागी संस्थामें गरुणोका प्रमाण कम द्वोनेपर भी यदि दोष दूर किये जा सकते 
हैं और गुणोंका प्रमाण बढ़ाया जा सकता है, तो बिलकुल नष्ट करनेकी अपेक्षा 
उसमें योग्य परिवर्तन करना ठीक होगा। अब यह देखना चाहिए कि यह 
सब कैसे दो सकता हे? मनुष्य अपने अनुमव और बुद्धिके अनुसार ही' 
रास्ता बता सकता है ओर यदि उसकी अपेक्षा कोई अच्छा रास्ता अनुभवमें 
आ जाय अथवा उसे कोई बतलानेवाला मिल जाय, तो उस रास्तेपर जमकर 
बैठ रहनेका आग्रह भी नहीं रखता। अब तो इसका परिवततंन सेवक- 
संस्थार्मे होना चाहिए,। त्यागका असली अ्थे बिस्मृत हो जाने और त्यागीको/ 
मिलनेवाली सुविधामें उसका स्थान दब जानेके कारण, जब कोई त्यागी 
'भक्तोंमें, छोगोंमे, समाजमें या किसी स्थलपर जाता है, तब वह अपनेको 
सबका गुरु मान कर आदर-सत्कार ओर मान-प्रतिष्ठाकी आकाक्षा रखता है ॥ 
यह आकांक्षा उसे घमंडी बना देती है ओर राजगद्दीके वारिस राजकुमारकी तरइ 
उसे साधारण लोगोंसे नम्नतापूबंक मिलनेसे गेकती है | इसलिए, हर एक त्यागी- 
सत्थाकों अब सेवक-सस्था बन जाना चाहिए, जिसका हर एक सभ्य अपनेको 
त्यागी नहीं, सेबक समझे और दूसरोंके दिलमें भी यह भावना ठसा दे। त्मेग भीः 
उसे सेवक ही समझें, गुरु नहीं। अपनेकों सेवक माननेपर और अपने ब्यव- 
हारके द्वारा भी दूसरोंके सामने सेवक रूपसे हाजिर होनेपर अमिमानका भाव 
अपने आप नष्ट द्वो जाता है, तथा लोगोंके कंधों या सिरपर चढ़नेका प्रश्न न 
रहनेसे भोगका परिमाण भी अपने आप कम हो जाता है और परिमाणके कम 
होनेपर दूसरे अनेक दोष बढ़ते हुए रुक जाते हैं। इस बातमें कोई तथ्य नहीं! 
कि स्वभ्रससे निर्वाहयोग्य अजन करनेसे समयाभावके कारण कम सेवा होगी | 
दिताब रूगाकर देखनेपर स्वश्रमसे दूसरोंकी अधिक दी सेवा होगी। अपना 


१३६ घर्म और समाज 


भार दूसरॉपर नहीं छादना, यद्द कुछ कम सेवा नहीं देै। सेवककी आवश्यकता 
दूसरोंकी अपेक्षा कम होती है, उसे निवर्हियोग्य अजन करनेमें अपना सारा 
समय नहीं लगाना पडता, इसलिए उसके लिए बचा हुआ थोड़ा-सा समय भौ 
अधिक कीमती होता है, और इसे कोई बिलकुल छोटी सेवा नहीं कद्द सकता 
कि उनके द्वारा छोगोंको जातमेद्दनत ( स्वावलम्बन ) और सादगीका पदाये- 
भथाठ मिलता है। इसलिए, त्यागी-संस्थाका सारा परिवर्तन स्वश्रमसे निबाह 
करनेकी नींवपर होना चाहिए। त्यागी होनेकी योग्यताकी पहली शर्त स्वश्रम ही 
होना चाहिए, न कि दानबृत्तिपर निमना । और अपनेको सेवक रूपसे पहचान 
करानेमे उसे किसी सकोच या लज्जाका अनुभव न करना चाहिए । 


परिवतेनकी नींव 


त्यागी-संस्थाकी केवल सेवक-सस्था नाम दे देनेसे अधिक परिवतंन नहीं 
हो सकता और थोडा बहुत परिवर्तन हो जानेपर भी उसमे दोषोंका आना नहीं 
रुक सकता । इसके लिए, तो तख्वमें द्वी परिवर्तन होना चाहिए,। आज लगभग 
सभी त्यागी-सस्थाएँ सच्चे उत्तरदायित्वसे रद्दित हैं ओर उसके कारण ही वे 
व्यथ अथवा हानिकर हो गई हैं। इसलिए उसमें सेवक नामके साथ उत्तर- 
दायित्वका तक्तत भी प्रविष्ट होना चाहिए और यह स्वश्रमसे निबाह करनेका 
उत्तरदायित्व जहाँ जीवनमें प्रविष्ट हुआ वहाँ दूसरोंकी सुविधाका उपभोग करनेके 
बदले आवश्यकता पडने पर छोगोंकी पगचपी तक करनेका अपने आप मन हो 
जायगा और लोग भी उसके पाससे ऐसी सेवा स्वीकार करते समय हिचकि- 
ज्ञहटका अनुभव नहीं करेंगे। त्यागका अर्थ समझा जाता है घर-कुटुबादि 
छोड़कर अछूग द्वो जाना। इतना करते ही वह अपनेको त्यागी मान लेता है और 
दूसरे भी उसे त्यागी समझ बैठते हैं। परठ त्यागके पीछे सच्चा कर्तव्य क्या है 
इसे न तो बह खुद देखता है और न लोग देखते हैं, जब कि सेवामें इससे 
उल्टा है। सेवाका अर्थ किसीका त्याग नहीं किन्तु सबके सबन्धकी रक्षा 
“करना और इस रक्षार्मे दूसरोंकी शक्ति और सुविधाका उपयोग करनेकी अपेक्षा 
अपनी ही शक्ति, चतुराई और सुविधाका दूसरोंके लिए. उपयोग करना है। 
सेवा किये बिना सेवक कहलानेसे छोग उससे जवाब तलब करेंगे, इसलिए. 
चहोँ अधिक पोल नहीं चल सकेगी । 


स्यागी-संस्था १३७ 


सेचक संस्थाका विधान 


(१) सेबक-संस्थाम प्रविष्ट होनेवाला सम्य--झ््री या पुरुष विवाहित हो या 
अविवाहित--उसे ब्रह्मचयपूर्वक जीवन बिताना चाहिए.। 

(२) हर एक सभ्यको अपनी आवश्यकतानुसार स्वश्रमसे ही पैदा करने 
बाढठा और स्वश्रम करनेके लिए तैयार होना चाहिए । 

(३) हर एक समभ्यको अपने समय और काम-काजके विपषरयमें संस्थाके 
व्यवस्थापक-मण्डलकी अधीनतामें रहना चाहिए। वह अपने प्रत्येक क्षणका 
'हिसाब इस मेंडरूके सामने रखनेके लिए बँधा हुआ होना चाहिए । 

(४ ) कमसे कम दिनके दस घंटे काम करनेके लिए. बँघे हुए होना चाहिए, 
जिनमें कि उसके निवाहयोग्य स्वश्षमका समावेश होता है | 

(५ ) रुचि, शक्ति और परिस्थिति देखकर कार्यवाहक मडल उसे जिस 
कामके लिए, पसद करे, उसीको पूरा करनेके लिए, तैयार रहना चाहिए। 

(६ ) बह अपने किसी भी मित्र, भक्त या स्नेहीकी किसी भी तरइकी भेद 
खुद नहीं ले, यदि कुछ मिले तो उसे कार्यवाहक मडलको सौंपनेके लिए. 
अतिज्ञाबद्ध रहे और बीमारी था छाचारीके समय मंडल उसका निवोद करे। 

(७ ) जब त्याग और अपनी इच्छानुसार जीबन व्यतीत करनेकी दृत्ति 
कम हो जाय तब वह कार्यवाहक मंडलसे छुट्टी लेकर अलग हो सके, फिर 
भी जब तक उसका नेतिक जीवन बरावर दो तब्॒ तक उसकी त्यागी और 
सेवकके समान ही प्रतिष्ठा की जाय । 

(८) जो सम्य कक और कलद करता हो वह खुद ही संस्थासे अलग हो 
जाय, नहीं तो मंडलकी सूचनानुसार वह मुक्त दोनेके लिए, बँधा हुआ है । 

(९ ) कोई भी संध्या अपनेको ऊँची और दूसरीको नीची या इलकी न 
कहे; सब अपनी अपनी समझ और रीतिके अनुसार काम करते जायें और 
दुसरोंकी ओर आदर-बृत्तिका विकास करें | 

( १० ) समय समयपर एक संस्थाके सभ्य दूसरी संस्थामें जायेँ और 
चहाँके विशिष्ट अनुभवोंका लाभ लेकर उन्हें अपनी संस्थामें दाखिल करें । इस 
तरह भिन्न मिन्न संस्थाओंके बीच भेदके तल्तवका प्रवेश रोककर एक दूसरेके 
अधिक निकट आ जावें । 


१३८ चर्म और समाज 


एकान्त त्यागकी रक्षा 

अभी तक जो कुछ विचार किया गया है वदह्द त्यागको सक्रिय सेवायुक्त 
अथवा त्यागी-सस्थाको विशेष उपयोगी बनानेके लिए.। परतु यहाँपर प्रश्न 
होता है कि जिस त्याग प्रत्यक्ष सेवाका समावेश तो नहद्दीं होता, फिर 
भी वह सच्चा होता है उस एकान्त त्यागकी रक्षा शक्य है या नहीं ! और 
यदि शक्य है तो किस तरह ? क्‍यों कि जब श्त्र त्यागियोंके लिए सेवाका 
विधान अनिवार्य हो जाता है तब हर एक त्यागीके लिए लोकसमुदायमें रहने 
और उसमे हिलने-मिलने तथा अपनेपर कामकी जिम्मेदारी लेनेकी अवश्यकता 
हो जाती है। ऐसा होनेपर एकान्त त्याग जेसी वस्त॒ुके लिए आवकाश ही' 
कहाँ रहता है ? यह तो नहीं कहा जा सकता कि ऐसे त्यागकी 
जरूरत ही क्या है ! क्‍योंकि यदि किसीमे सचमुचका त्याग होता है 
और उस त्यागके द्वारा वह व्यक्ति किसी शोधमे लगा होता है, 
तो क्या उस त्यागके द्वारा किसी महान्‌ परिणामके आनेकी सभावना है! 
उत्तर इतना ही है कि मनुष्य-जातिको ऐसे एकान्त त्यागकी भी जरूरत है और 
इस त्यागकी रक्षा भी शक्‍्य है। ऐसे त्यागको ऊपरके विधानोसे तथा व्यवस्थाके 
नियमोंसे कुछ भी बाघा नहीं पहुँचती; क्योंकि सध्थामे रहनेवाले समभ्योंके. 
त्यागम और ऐसे त्यांगर्मे महान्‌ अतर होता है। एकान्त त्यागर्म ज्ञानप्रेरित 
उत्तर-दायित्य होनेसे उसमें दोषके लिए. बिलकुल अवकाश नहीं है और यदि 
भूल चूकसे किसी दोषकी मस्रभावना हो भी, तो उसके लिए, किंसीकी अपेक्षा 
अधिक सावधानी तो उस त्यागकों स्वीकार करनेवालेकी होती है । इसलिए, 
ऐसे एकान्‍्त त्यागको बाह्य नियमनकी कुछ जरूरत नहीं रहती | उल्टा ऐसा 
त्याग धारण करनेवाला चाहे वह बुद्ध हो या महावीर, मनुष्य-जाति और प्राणी- 
मात्रके कल्याणकी झोधके पीछे निरतर रगा रहता है। उसको अपनी साधनामें 
लोकाश्रयकी अपेक्षा जगलका आश्रय ही अधिक सहायक सिद्ध होता है ओर 
साधनाके समाप्त होते डी वह उसका परिणाम लोगोंके समक्ष रखनेके लिए तत्पर 
होता हे। इसलिए जो एकान्त त्यागकी शक्ति रखते हैं उनके लिए तो उनका' 
अन्तरात्मा ही सबसे बड़ा नियन्ता है। इसलिए इस परिवतेन और इस विधानके 
नियमोंके कारण ऐसे एकान्त त्याग और उसके परिणामको किसी भी तरहकी: 
बाघा नहीं पहुँचती । साधारण आदमी जो कि एकान्त त्याग और पूण त्यागका 
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स्वरूप नहीं समझते और अपने ऊपर फिसी भी तरहका नियंत्रण आनेपर 
असंतुष्ट होते हैं, अनेक बार त+ करते हैं कि यदि स्वश्रम और दूसरे अनेक: 
जिम्मेदारीके नियमन लादे जायेंगे, तो बुद्ध ओर मद्दावीर जैसे त्यागी किस तरह 
होंगे ओर जगतको कौन अपनी महान्‌ शोधकी विरासत सौपेगा १ उन्हें 
समझना चाहिए. कि आजकलका जगत्‌ हजारों वर्ष पहलेका जगत्‌ नहीं है ॥ 
आजका संसार अनेक तरहके अनुभव प्राप्त कर चुका है, उसने अपनी शोघके 
बाद यह भरी भौति देख लिया है कि जीवनकी शुद्धि और जानकी शोध 
करनेमे स्वश्रम या जिम्मेदारीके बंधन बाघक नहीं होते। यदि वे बाधक 
होते तो इस जगतमें जो सैकड़ों अदभुत वैज्ञानिक और शोघक हुए हैं, और 
गौँधीजी जैसे नररत्न हुए हैं, वे कभी न होते। एकान्त त्यागीको सस्थाकी सुविधा 
अथवा लोगोंकी सेवा लेनेकी मी भूख या तृष्णा नहीं होती। बह तो आप-बलू 
और सर्वस्व॒ त्यागके ऊपर द्वी जूझता है। इसलिए यदि ऐसा कोई विररू 
व्यक्ति .गा तो वह अपने आप द्वी अपना मांगे ढूँढ़ लेगा। उसके लिए 
किसी भी तरहका विधान या नियम व्यर्थ है। बेसा आदमी तो स्वयं ही 
नियमरूप होता हे । अनेक थार उसे दूसरोंका मार्गदशन, दूमरोंकी मदद 
और दूसरोंका नियमन असह्य हो जाता है। जैसे उसके लिए बाह्य नियंत्रण 
बाधक द्ोता है, उसी तरह साधारण कोटिके त्यागी उम्मेदवारोंको बाह्य 
नियत्रण और मार्गद्शनका अभाव बाघक होता है। इसलिए इन दोनोंके 
मार्ग भिन्न हैं। एके लिए. जो साधक है वही दूसरेके लिए बाधक | इसछिए, 
प्रस्तुत विचार केवल लोकाश्रित त्यागमी-सस्था तक ही सीमित हे | 


जैन त्यागी-संस्था और स्वश्रम 

दूसरी किसी भी त्यागी संस्थाकी अपेक्षा जैन-त्यागी-संस्था अपनेको अधिक- 
त्यागी और उन्नत मानती है और दूसरे भी ऐसा ही समझते हैं। इसलिए उसे ही 
सबसे पहले और सबसे अधिक यह स्वश्रमका सिद्धान्त अपनाना चाहिए। यह 
प्रस्ताव और यह विचार अनेकरोंको केवल आश्रर्यान्वित द्वी नहीं करेगा, उनके: 
हृदयमे क्रोध ओर आवेश भी उत्पन्न कर सकता है। क्योंकि परंपरासे उन्हें इस 
भावनाकी विरासत मिली है और वे प्रामाणिक रूपसे यह सानते हैं कि जैन 
साधु दुनियासे पर है, उसका केवल आध्यात्मिक जीवन है, और सारे हक 
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काम-काज और उद्योग बंधनकारक होनेसे उसके लिए त्याज्य हैं। इसलिए, जैन 
साधुपर स्वश्रमका सिद्धान्त किस तरह छागू हो सकता है ! सिद्धान्तके लागू करने 
“पर उसका आध्यात्मिक जीवन, उसका ससारत्याग, और उसका निर्लेपत्व किस 
तरह सुरक्षित रह सकता है ! ऐसी शका होना सहज है। परन्तु प्राचीन जैन- 
परंपरा, जैन त्यागका मर्म, जैन शास्त्र, जेन इतिहास तथा आधुनिक 
देशकालके सयोग ओर साधु समाजकी स्थितिपर विचार करनेके बाद मुझे 
स्पष्ट लगता है कि स्वश्रमका तत्व ऊपर ऊपरसे देखनेपर भले ही विरुद्ध 
लगता हो, फिर भी तस्व दृष्टिसे उसका जैन-त्याग और जन-सिद्धान्तके साथ 
-पंपूण रूपसे मेल बैठ जाता है। 


क्या कोई यह दावा कर सकता है कि आजकलका जैन साधु-समाज 
आध्यात्मिक है ! यदि वह आध्यात्मिक है, तो क्‍या इस समाजमें दूसरे 
समाजोंकी अपेक्षा अधिक केश, कलह, पक्षापक्षी, तुच्छता, अभिमान, 
“स्वार्थ और डरपोकपन, इत्यादि दोष निभ सकते ! क्या कोई यह सिद्ध करनेका 
साहस फरता है कि आजकलका जैन साधु देशकालको जाननेवाला 
और व्यवहारकुशल है?! यदि ऐसा है तो हजारोंकी सख्यामें साधुओंके 
होनेपर भी जैनसमाज पिछडा हुआ क्‍यों है! ओर स्वय साधु लोग एक 
तुच्छ व्यक्तिकी तरह सिर्फ भलोकी दयापर क्यों जीवित हैं ! इतने बड़े साधु- 
-समाजको रखनेवाल्य और उसका भक्तिपूर्वक पालन पोषण करनेवाला जैन 
- समाज संगठन या आरोग्य, साहित्यप्रचार या साहित्यरक्षा, शिक्षण या उद्योग, 
सामाजिक सुधार या राजनीति आदि बातोंमें सबसे पीछे क्यों हे ! सच तो यद्द 
है कि जैन साधु अपनेकों त्यागी समझता है और कहता है, छोग 
भी उसे त्यागी रूपसे ही पहचानते हैं परन्तु उसका त्याग सिर्फ कर्म-क्रिया 
ओर स्वश्रमका त्याग है, उसके फल अर्थात्‌ भोगका त्याग नहीं । वह 
जितने अंशमे स्वश्रम नहीं फरता, उतने द्वी अंशर्में दूसरोंकी मेहनत और 
-दुसरोंकी सेवाका अधिकाधिक भोग करता है। वह यदि त्यागी है तो सिर्फ 
परिश्रम-त्यागी है, भोग या फलका त्यागी नहीं । फिर भी जैन साधु अपनेको 
भोगी नहीं मानता है, दूसरे छोग भी नहीं मानते । क्योंकि छोग समझते हैं 
सके यह तो अपना घर-बार और उद्योग-घंधा छोड़कर बैठा है। इस दृष्टिसे 
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यदि आप इसे त्यागी कहना चाहें भोगी नहीं, तो इसमें मेरा विरोध नहीं है » 
परन्तु जो स्वश्रमका त्याग करता है और दूसरेके श्रमका फल अंगीकार किये 
बिना क्षण मात्र भी जीवित नहीं रह सकता अथवा जिस एकके जीवनके लिए 
दूसरे अनेकोंको अनिवार्य रूपसे परिश्रम करना पड़ता है, उसे त्यागी कहना 
चाहिए या सबसे अधिक भोगी ? 


मगवानका त्याग कर्म मात्रका त्याग था। साथ ही साथ उसमें फलका 
और दूसरोंकी सेवाका भी त्याग था। भगवानका वह त्याग आज यदि सभव 
नहीं है, तो उसे अनुसरण करनेका मार्ग भी अब भिन्न बनाये विना काम 
नहीं चल सकता। आजकलका दिगम्बरत्व प्रासादों और भवनोंमें प्रतिष्ठा 
पा रहा है। परन्तु भगवानकी नमत्व जंगलमें पैदा हुआ और वह ही 
शोमित हुआ । उन्हें आजकलके साधुओकी तरह दिनमें तीन बार खानेकी 
और तेल मर्दन करानेकी आवश्यकता नहीं पड़ती थी। पर आजकल स्थिति 
इतनी अधिक बदल गई है कि जैन साथु-सस्था आध्यात्मिक क्षेत्रसे बिलकुल 
ही अलग द्वो गई है, यह्०ँ तक कि व्यवद्ार-कुशल्ताकी भूमिकापर भी स्थितः 
नहीं है, वह तो केवछ आर्थिक स्पर्धाके क्षेत्र स्थित है। मगवानका सिद्धान्त 
है कि हम जैसे अन्तरमे हों वेसे ही बाहरसे दिखाई दे। यदि जीवनमे त्याग 
हो, तो त्यागी कहलाना और भोगवृत्ति दो तो भोगी रूपसे रहना | 
आजकलका साधु-समाज न तो भोगी है, क्योंकि वह स्वतंत्रताके साथ 
गहस्थोकी तरह अपने परिश्रमके ऊपर भोग-जीवन नहीं व्यतीत करता और न 
त्यागी है, क्योकि उसके आतरिक लक्षण त्यागसे बिलकुल विरुद्ध हैं + 
ऐसी स्थिति होनेपर भी वह भोगीकी तरह मुख्य मुख्य सुविधाओंको छोड़े 
बिना ही अपनी त्यागीके रूपसे पहचान कराता है। इसलिए भगवानके सिद्धा- 
न्तका अनुसरण करनेके लिए. यदि उसे त्यागी दी रहना है, तो जगलमें जाना 
चादिए । अथवा बसतीके निकट रहना हो तो दूसरोंके श्रमका उपभोग नहीं 
करना चाहिए और यदि उसे भोगी ही द्वोना है, तो दूसरोंके नहीं अपने ही 
श्रमके ऊपर होना चाहिए । ऐसा होनेपर ह्वी सबच्बे त्यागकी संभावना है। 


स्वश्रमसे उत्पन्न की हुई वस्ठुका उपभोग करनेसे अनेक बार अधिकसे अधिक. 
त्याग द्ोता है। जीवनमें बैसा त्याग अनिवार्य है। स्वश्रमसे तैयार किये हुए. 
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कपड़े दूसरोंके द्वारा दिये हुए. कपड़ोंकी अपेक्षा परिमाणमें कम उपयोगमें आने- 
वाले, कम घिसनेवाले और कम फटनेवाले द्ोोते हैं। अपने हाथका धोया 
कपड़ा दूसरोंके घोये हुए, कपड़ोंकी अपेक्षा कम और देरीसे मछीन छोता है। 
दानसे प्रास घी, दूध, पुस्तक, कागज, पेम्सिक और सुँघनीकी अपेक्षा स्वश्रम 
या मजदूरीसे प्राप्त वस्तुएँ परिमाणमें कम उपयोगर्मे आती हैं और उनका 
“बिगाड भी कम होता है। दूसरे छोग जो पगचपी और तेल्मर्दन करते हैं 
उसकी अपेक्षा यदि स्वय अपने हाथों ही ये काये किये जाये तो उसमे 
सुखशील्ताका पोषण कम होगा । इसलिए, विवेकपूर्वक स्वीकृत स्वश्रम व्याव- 
ड्वरारिकता और सच्ची आध्यात्मिकताका मुख्य लक्षण और पोषक है। 


सदेब दूसरोके हाथो पानी पीनेवाली और दूसरोंके पँवोसे चलनेवाली रानी था 
सेठानीसे यदि स्वय पानी भरने या पेंदछ चलनेके लिए. कहा जाय, अथवा ऐसा 
प्रसंग उपस्थित दो जाय, तो पहले तो उसके स्नायु द्वी ऐसा करनेंके लिए इकार 
करेगे; और फिर बडप्पन और प्रतिष्ठाका भूत भी इस कामके करनेमे बाधक 
'होगा। राजा-मदहाराजा और घनिक जो कि सश्रमके आदी नहीं हैं, उन्हें यदि 
श्रम करनेके लिए बाब्य किया जाय तो प्रारभमे उन्हे भी बहुत घुरा लगेगा । 
यद्यपि जन साधु इतने अधिक सुकुमार या पराश्रयी नहीं होते हैं, फिर भी उनमें 
परापूर्वका एक भूत घुसा हुआ है, जो कि उन्हें स्वश्रमका विचार करते ही क्षुब्ध 
कर डालता है ओर इस विचारको आचरणमें लाते समय उन्हे केंपा देता है। 
'प्रन्तु इस समय प्रति दिन बढती जानेवाली त्यागकी बिकृृतिको रोकनेके 
लिए, स्वश्रप्के तत्त्वके सिवाय दूसरा कोई उपाय नहीं दिखाई देता। इसलिए, 
उसका इस उपायको अपनाने अथवा वनवास जैसी स्थितिको स्वीकार 
करनेमे द्वी त्राण है। अब त्यागकी मूर्तिके ऊपर भोगके सुबण अलकार अधिक 
समय तक शोमित नहीं रह सकते। 


पयुषण-व्याख्यानमाला 
22000 | अनुवादक--महेन्द्रकुमार 


अहमदाबाद, १९३९१ 


युवकोंसे 


क्रान्ति वस्तु मात्रका अनिवार्य स्वभाव है। प्रकृति स्वयं ही निश्चित समय- 
चर क्रान्तिको जन्म देती है। मनुष्य बुद्धि[[वेक क्रान्ति करके द्वी जीवनको बनाये 
रखता और बढ़ाता है। बिजली अचानक गिरती है और बृक्षोंकों क्षणमात्रमें 
/निर्जीव करके किसी दूसरे कामके लायक बना देती है। परन्तु बसन्‍्त ऋनुका कार्य 
इससे विपरीत है। वह एक तरफ जी्ण शीण पत्रोंको कड़ा देती हे और दूसरी 
तरफ नये, कोमल और हरे पर्णोंको जन्म देती है। किसान सारे झाड-झेखाड़ 
निकालकर जमीनको खेतीके लिए तैयार करता है, जिससे दूसरी बार उसे 
निदाईमें समय नष्ट न करना पडे। उतने समयमे वह पौधोंकों अच्छी तरह 
डगानेका प्रयत्न करता है। ये सब फेरफार अपने अपने स्थानमें जितने योग्य 
हैं, दूसरी जगह उतने ही अयोग्य। इस वस्तुस्थितिको ध्यानमें रखते हुए अगर 
हम चलें तो क्रान्तिति भय रखनेकी आवश्यकता नहीं, साथ ही अविचारी 
क्रातिके कष्ठसे मी बच सकते हैं। हमें भूतकारुके अनुभव और वर्तेमानके 
अवलोकनसे सुन्दर भविष्यका विचार शातचित्तसे करना चाहिए । आविश्में 
बह जाना या जड़तामे फैंस जाना, दोनों ही हानिकारक हें | 

जैन-परम्पराके कुलमें जन्मा हुआ जैन हैं, यह सामान्य अर्थ है। साधारणतः 
अठारहइसे चालीस वर्षतककी उम्रका पुरुष युवक कहा जाता है। पर हमें इस 
परिमित क्षेत्र ही “जैन युवक ? शब्दकों नहीं रखना चाहिए.। हमारा इतिहास 
और बर्तमान परिस्थिति इसमे नये जीवनमूत तत्त्वोंको समावेश करनेकी आव- 
श्यकता प्रकट करती है। जिनके अभावमें जैन युवक केवल नामका 
23 है और जिनके होनेपर वह एक यथाये युवक बनता है, वे तीन 
तत्त्व ः 


१ निवृत्तिलक्षी प्रवृत्ति, २ निर्माह कर्मयोग, ३ विवेकपृण क्रियाशीलता। 
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१ निवृत्तिलक्षी प्रवृत्ति--जैन-समाज निवृत्ति-प्रधान कहलाता है। हमें 
जो निवृत्ति उत्तराधिकारमें मिली है वह वाहतवमे भगवान महावीरकी है और 
वास्तविक है। परन्तु जबसे यह निव्ृत्ति उपास्य बन गई, उसके उपासक वर्गकी 
वृद्धि होती गई और कालक्रमसे उसका समाज बन गया, तबसे निवृत्तिने नया रूप 
धारण कर छिया। उत्कृष्ट आध्यात्मिक धर्म वास्तविक रूपसे बिरले व्यक्ति- 
योमें दृष्टियोचर होता और रहता है, वह समूहमें जीवित नहीं रद्द सकता, 
इसलिए जबसे उपासक-समूहने सामूहिक रूपसे आत्यतिक निशृत्तिकी उपासना 
प्रारम्भ की, तबसे ही निद्ृत्तिकी वास्तविकतामे फर्क आने लगा। हमारे समाजमें 
निवृत्तिके उपासक साधु और श्रावक इन दो वर्गों विभक्त हैं। जिसमें आत्म- 
रफ ही हो और वासना-भूख जिसे नहीं सता रही हो ऐसे व्यक्तिको अपने देहका 
कोई मोह नहीं होता। उसे मकान, खानदान या आच्छादनका सुख-दुःख न तो 
प्रसन्न करता है और न विषाद ही उत्पन्न करता है। लेकिन ये चौजें समूहमे 
शक््य नहीं है। आत्मकल्याणके लिए, ससारका त्याग करनेवाले साधु-वर्गका भी 
यदि इतिद्ास देखा जाय तो वे भी सुविधा और असुविधामें सम नहीं रह 
सके। दुष्काल पड़ते ही साधु सुमिक्षवाले प्रान्तमें विहार कर देते हैं| 
जहाँ सुभिक्ष होता है वहाँ मी ज्यादा सुविधाओवाले स्थानोंमें ज्यादा 
रहते और विचरण करते हैं। ज्यादा सुविधावाले गाँवों और शहरोंभे भी जो 
कुठ्ठब साधुबगका ज्यादासे ज्यादा ख्याल रखते हैं उन्हींके घर उनका आना 
जाना ज्यादा होता है। यद्द सब अस्वाभाविक नहीं है । इसीलिए, हमें सुविधा- 
रहित ग्रामो, शहरों और प्रान्तोमें साधु प्रायः दृष्टिगोचर नहीं होते और इसके. 
परिणामस्वरूप जैन-परपराका अस्तित्व भी जोखिममें दिख पड़ता है। 

सुविधाओंके साथ जीवनके पालण-पोषणकी एकरसता होते हुए भी साधुवर्स 
मुख्य रूपसे भगवान और अपने जीवनके अंतरके विषयमे विचार न करके 
देहमें क्या रखा हे ! यह तो बिनाशीक है, किसी समय नष्ट होगी द्वी। खेत, 
मकानादि सब॒जजाल हैं, पेसा रुपया, स््री-बल्चे आदि सभी सासारिक 
मायाजालके बधन हैं, इत्यादि अनधिकार उपदेश प्रायः देते रहते हैं | 
श्रोता रहस्थवर्ग भी अपने अधिकार और शक्तिका विचार न करके उक्त 
उपदेशके प्रवाहमें बढ़ जाते हैं। परिणाम यह है कि हमारे समाजमें मगवानकी 
सच्ची निशरतति या अधिकार योग्य प्रवृत्ति, कुछ भी प्रतीत नहीं होती। वैयक्तिक, 


युबकोंसे श्छ्५ 


कौटुम्बिक या सामाजिक कार्य निरत्साइ और नीरसतासे करते जाते हैं, 
जिससे बल प्राप्त करनेकी इच्छा रखते हुए भी उसे प्राप्त नहीं कर पाते # 
संपत्ति, वैभव, विद्या या कीर्तिको बिना प्रयत्न पानेकी इच्छा रखते हैं ओर 
उमप्रके लिए, प्रयत्न करनेका काये दूसरोंके ऊपर छोड़ देते हैं। ऐडी स्थितिमें 
भगबानके वास्तविक निवृत्तिर्प जीवनप्रद जलके स्थानमें इमारे इस्सेमे केवल 
उसका फेन और सील ही रद्दती है । 

धर्म अधिकारसे ही शोमित दोता है। जो अधिकाररद्दित धमम साधु- 
बर्गको सुशोभित नहीं कर सकता वह आ्रावक-वंगेको कैसे सुशोभितः 
करेगा ? निदृत्तिकी दृष्टिसे दाँत और शरीरकी उपेक्षा करनेमें दी हम घर्म 
मानते हैं लेकिन दौतोंके सड़ने और शरीरके अस्वस्थ होनेपर इतने घबड़ा 
जाते हैं कि चाहे हम साधु हों चाहे गहस्थ उसी समय डाक्टर और दवा 
ही हमारे मोहके विषय बन जाते हैं| व्यापार और कोटम्बिक जिम्मेदारी निमा- 
नेमें भी बहुत बार इमारी मानी हुई निहृत्ति सामने आ जाती है छेकित जिस 
समय इसके अनिष्ट परिणाम कुट्म्ब्र-कलह पेदा करते हैं उस समय हम उसे 
समभावसे सहनेमें असमथ होते हैं। सामाजिक सुव्यवस्था और राष्ट्रीय अम्युदय 
अगर बिना प्रयत्नके मिल जायें, तो हमें अच्छे लगते हैं। सिर्फ इमें अच्छा, 
नहीं लगता है उसके लिए. पुरुषाथ करना | साधुवर्गकी निशत्ति और गहस्थ- 
बर्गकी प्रवृत्ति ये दोनों जब अनुचित ढंगसे एक दूसरेके साथ मिल जाती हैं, 
तब निवृत्ति सच्ची निवृत्ति नहीं रहती और प्रन्नत्तिकी भी आत्मा विलुस हो. 
जाती है। एक प्रसिद्ध आचार्यने एक अग्रगण्य और शिक्षित माने जानेबाले 
गहस्थको पत्र लिखा। उसमें उन्होंने सूचित किया कि तुम्हारी परिषद्‌ अगर 
पुनविवाहके चक्षरमें पड़ेगी, तो धमको छाछन लगेया। इन त्यागी कद्दे जाने- 
वाले आचार्यकी यूचना ऊपरसे तो त्याग-गर्भित-सी प्रतीत होती है, लेकिन अगर 
विश्लेषण किया जाय तो इस अनधिकार सयमके उपदेशका मर्म प्रकाशित हो 
जाता है। पुनर्विवाह या उसके प्रचारसे जैनसमाज गर्तमे गिर जाबंगा, 
ऐसी दृढ मान्यता रखनेवाले और पुनर्विवाहके पात्रोंको नीची नजरसे देखने - 
वाले इन त्यागी जनोके पास जब कोई बृद्ध-विवाह करनेवारला, या एक 
रे रहते हुए, भी दूसरी शादी करनेवाला, था अपने जीवनमें चौथी पचबीं 
शादी करनेवाछ् घनी ग्हस्थ आ पहुँचता है, तब वह संपत्तिके कारण आगे: 
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स्थान पाता है, और उस समय इन त्यागी ग़ुरभोंकी संयमकी हिमायतमें 
कितना विवेक है, यह साफ मादम पड़ जाता है । 


बहुतसे त्यागी गुरुऔर उनकी छायामें रहनेवाले गहस्थ जिस समय 
कहते हैं कि हमें देश या रा्से क्या मतलब, हमें तो अपना धर्म सैंमालना 
चाहिए, राज्यके विरुद्ध हम लोग केसे कुछ कह सकते या कर सकते हैं, 
उस समय निर्शत्ति और भ्रद्गनत्तिम कितना असामंजस्थ पैदा हो गया है, यद्द 
माल्म दो जाता है । इस तरहकी विचार-सरणीवाले देशको परतंत्रताकी 
बेडीसे मुक्ति मिलना असंभव है। वे भूल जाते हैं कि अगर देश आर्थिक, 
ओद्योगिक ओर राजनीतिक दृश्सि परतत्न है, तो हम मी उसी बेड़ीमें बेचे हुए. हैं। 
चिरकालका अभ्यास हो जानेसे या स्थूल दृष्टिके कारण अगर गुलामी गुलामी 
प्रतीत नहीं होती, तो इससे उसका प्रभाव कम नहीं हो जाता । इन अदूरदर्शी 
व्यक्तियोंकी इसका भी विचार करना चाहिए, कि विश्वव्यापी स्वतंत्रताकी 
भावनावालोंका वर्ग छोटा होता हुआ भी अपने दृढ निश्चयसे उसी दिशाकी 
ओर बढ़ रहा है। धर्म, पंथ और जातिके भेद-भावसे रहित सहस्रों दी नहीं 
बल्कि छाखों युवक युवतियों उनका साथ दे रही हैं । 


जल्दी या देरसे यह्द तंत्र सफल होगा ही । इस सफल्तामें भाग लेलेसे अगर 
जैन-समाज वचित न रहना चाहता हो और उसे स्वतत्नताके मुन्दर फल्ोंका 
आस्वाद अच्छा छगता हो, तो उसे परतत्रताकी बेड़ियाँ काटनेमें इच्छा और 
“बुद्धिपूर्वक धर्म समझकर अपना हिस्सा अदा करना चादिए। भेरी यहद 
हृढ मान्यता है कि जैन युवकको अपने जीवन-तत्रकों स्वयं ही निवृत्तिलक्षी 
'मद्सिबाला बनाना चाहिए,। इसमे प्राचीन उत्तराधिकारकी रक्षा और नवीन 
“परिस्थितिका सामझस्य करनेवाले तत्तोंका सम्मिश्रण है। निवृत्तिको शुद्ध निशृत्ति 
रखनेका एक दी नियम है, और वह यह कि निवृत्तिके साथ साथ जीवनको सुदृढ़ 
चनाये रखनेके लिए. आवश्यक और अनिवार्य प्रदृत्तिका भार भी अपने ऊपर 
“लिया जाय। दूसरोंकी प्रवृत्तिद्वारा प्राप फलके आस्वादनका त्याग करना 
चाहिए | इसी प्रकार प्रवृत्तिको स्वीकार कर अगर जीवन शुद्ध रखना है तो 
-अवृत्तिसे प्रात फलका आत्ममोक्ता न होकर समूहगामी होना चाहिए। अगर 
चह होने लगे तो प्राप्त साधनोंका और सुविधाओंका वैयक्तिक भोगमें परिणमन 
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न होकर समूहगामी सुन्दर उपयोग होगा और ग्रज्गसि करनेतराछा इतने 
अंश वैयक्तिक तृष्णासे मुक्त द्वोकर निश्वक्तिका पाछन कर सकेगा । 
निर्मोह कमेयोग 

दूसरा लक्षण वस्त॒तः प्रथम लक्षणका ही रूप है। पहले ऐंहिक और परलौकिक 
इच्छाओंकी तृप्तिके लिए यज्ञयागादि क्रियाकाण्ड बहुत होता था | धामिक 
समझा जानेवाला यह क्रियाकाण्ड वस्तुतः तष्णाजनित होनेके कारण धर्म नहीं 
है, ऐसी दूसरे पक्षकी सत्य और प्रबल मान्यता थी | गीता-घर्म-प्रबर्तक जैसे 
दीमेदर्शी बिचारकोंको कर्म-प्रबुत्तरहित जीवन-तंत्र असंभव जान पड़ा, फिर 
चाहे बह व्यक्तिका हो या समूहका । उन्हें यह भी प्रतीत हुआ कि कम-प्रवृ- 
तत्तिकी प्रेरक ठृण्णा द्वी सारी विडम्बनाओंका मूल है। इन दोनों दोषोंसे मुक्त 
होनेके लिए उन्होंने अनासक्त कर्मयोगका स्पष्ट रूपसे उपदेश दिया। यद्यपि 
जैन-परम्पराका रूक्ष्य निर्मोहत्त्व हे, तो भी सम्पुण समाजके रूपमें हम प्रवृत्तिके 
बिना नहीं रह सकते ओर न कभी रहे हैं। ऐसी स्थितिमें हमारे विचारक-वर्गको 
निर्माह या अनासक्त भावसे कर्मयोगका मार्ग ही स्वीकार करना चाहिए ! अन्य 
धरम्पराओंकों अगर हमने कुछ दिया है, तो उनसे लेनेमें भी कोई हीनता नहीं 
है। और अनासक्त कर्मयोगके विचारोंका अभाव हमारे शास््रोंमें हो, ऐसी बात 
भी नहीं है। इसलिए मेरा मान्यता है कि प्रत्येक जेन इस मार्गके स्वरूपको 
समझे और उसे जीवनमें उतारनेके लिए दृढ निश्चयों बने । 

विवेकी क्रिया-शीरता 

अब हम तीसरे लक्षणका विचार करते हैं । हमारे इस छोटेसे समाजर्मे 
आपसमें छड़नेताले और ब्रिना विचारे घोष-प्रतिधोष करनेवाले दो एकान्तिक 
पक्ष हैं। एक पक्ष कहता है कि साथु-सस्था अब कामकी नहीं है, इसे इटा 
देना चाहिए। शास्रों ओर आगर्मोंके उस समयके बंधन इस समय व्यर्थ हैं- 
सीये और मंदिरोंका भार भी अनावश्यक है । दूसरा पक्ष इससे बिपरीत 
कहता है। उसकी मान्यता है कि जैन-परम्पराका सर्वस्व साधु-संस्था है। 
उसमें अगर किसी प्रकारकी कमी या दोष द्वो तो उसे देखने और करनेकी 
वह मनाई करता है । शास्त्र नामकी सभी पुत्तकोंका एक एक अक्षर ग्राष्न है 
और तीथों और मंदिरोंकी वर्तमान स्थितिम किसी प्रकार सुधारकी आव- 
ज्यकता नहीं है। मेरी धमझमें अगर ये दोनों एकान्तिक विरोधी पक्ष विचेक, 
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पूर्वक कुछ नीचे उतर आवे तो उन्हें सत्य समझमें आ सकता है और ब्यर्थ्म 
बर्बाद की जानेवाली शक्ति उपयोगी कार्योम छयण सकती है। इसलिए, में 
यहाँपर जैन युवकका अर्थ क्रियाशील करके उसके अनिवार्य लक्षणके 
रूपमें विवेकी क्रिया-शीलताका समावेश करता हूँ। 


साधु-सस्थाको अनुपयोगी या अजागलस्तनवत्‌ माननेबालोंमे में कुछ प्रश्न 
पूछना चाहता हूँ। भूतकालीन साधु सस्थाके ऐतिहासिक कार्योको अलग रखकर 
अगर हम पिछली कुछ शताब्दियोंके कार्योपर ही विचार करे, तो इस सेस्थाके 
प्रति आदरभाव प्रकट किये बिना नहीं रहा जा सकता | दिगम्बर-परपराने अन्तिम 
शताब्दियोमे|ं अपनी इस सस्थाकों क्षीण बनाया, तो क्‍या इस परम्पराने 
इवेताम्बर परम्पराकी अपेक्षा विद्या, साहित्य, कला या नीति-प्रचारमभे ज्यादा देन 
दी है ! इस समय दिगम्बर-परम्परा मुनि-सस्थाके लिए जो प्रयत्न कर रही है, 
उसका क्‍या कारण है ! जिढा और लेखनीमें असंयम रखनेवाले अपने 
तरुण बधुओंसे मैं पूछता हूँ कि आप विद्या-प्रचार तो चाहते हैं न? अगर हवा, 
तो इस प्रचारमें सबसे पहले और ज्यादा सहयोग देनेवाले साधु नहीं तो और 
कौन हैं ! एक उत्साह इवेताम्बर साधुको काशी जैसे दूर और बहुत काल्से 
त्यक्त स्थानमें ग्दस्थ कुमारोको शिक्षा देनेकी मद्दत्वपृण अंतःस्फुरण। अगर 
न हुई होती, तो क्या आज जन समाजमे ऐसी विद्योपासना झुरू हो सकती थी ? 
एक सतत कर्मशील जैन मुनिने आगम और आममेतर साहित्यक। 
विपुल परिमाणमे प्रकट कर देश और विदेशमे सुलूम कर दिया है जिससे 
जेन और जैनेतर विद्वानोंका ध्यान जैन साहित्यकी ओर आकर्षित हुआ है| 
क्या इतना बडा और महत्त्वपूर्ण कार्य कोई जैन ग्रदस्थ इतने अल्प समयमें 
कर सकता था १ एक बृद्ध मुनि और उसका शिष्यवर्भ जैन समाजके विभूति- 
रूप शास्त्र-भण्डारोंको व्यवस्थित करने और उसे नष्ट होनेसे बचानेका प्रयत्न 
कर रहा है और साथ ही साथ उनमेकी सैकड़ों पुस्तकोंका श्रमपूर्वक प्रकाशन- 
कार्य भी वषोंसे कर रह है जो स्वदेश विदेशके विद्वानोंका ध्यान आकर्षित 
करता है । ऐसा कार्य आप और मेरे जैसा कोई ग्रहस्थ नहीं कर सकता | 


शास्त्रों और आगमोंको निकम्मा समझनेबाले भाइयोंसे में पूछता हूँ 
क्या आपने कभी उन शाजस््रोंका अध्ययन भी किया है ? आप उनकी के 
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ऋरते, सो अपने अज्ञानके कारण या शाब्नोंकी निरर्थकताके कारण ! में युवकोंसे 
पूछता हूँ कि आप अपने समाजके हूम्बे कालका कौन-सा कार्य संसारके सामने 
रख सकते हैं ! देश विदेशके जैनेतर विद्वान भी जैन सादित्यका अद्भुत 
मूल्यांकन करते हैं और उप्तके अभावमें भारतीय संस्कृति या इतिहासका 
पृष्ठ अधूरा मानते हैं । विदेशोमे लाखों रुपये खच करके जैन-साह्वित्य 
संग्रह करनेका प्रयत्न हो रद्या है। ऐसी स्थितिम जेन शास्रों या जैन साहित्यको 
जला देनेकी बात कहना पागरूपन नहीं तो और क्या है १ 

तीथां और मन्दिरोंके ऐकान्तिक विरोधियोंसे मेरा प्रश्न हे कि इस तीर्थ- 
सस्थाके इतिद्वासके पीछे स्थापत्य, शिल्प और प्राकृतिक सौन्दर्यका कितना 
भव्य इतिद्ास छिपा हुआ है, क्या आपने कभी इस विषयमें सोचा है ! स्थानक- 
बासी समाजको अगर उसके पूर्व पुरुषोंके स्थान या स्मृतिके विष्रयमे पूछा 
जाय, तो वे इस विषयमें क्या कह सकते हैं ! क्‍या ऐसे अनेक तीथ नहीं हैं 
जहँके मंदिरोंकी मव्यता और कलाको देखकर आपका मन यह कहनेको विवश 
हो जाय कि लछद्मीका यह उपयोग वास्तत्रमें सफल ऋद्दा ज्ञा सकता है ! 

इसी भांति दूसरे ऐकान्तिक पक्षसे भी मै आदरपूवक पूछना चाहता हूँ कि 
अगर हमारे साधु वास्तवमें सच्चे साधु हैं, तो आज उनमें ग्रहस्थबर्गसे भी 
ज्यादा मारामारी, पक्षापक्षी, तू तू में में, और एक ही धनिकको अपना अपना 
अनुयायी बनानेकी अव्यक्त होड़ क्यों चल रही है! अक्षरशः शात्रोंके 
माननेवालोसे मेरा यह निवेदन है कि यदि शाज्रोंके प्रति आपकी अनन्य भक्ति 
है, तो आपने उन शाख्रोंको पढने और विचारनेमे तथा देशकालानुसार 
उपयोगिता-अनुपयोगिताका एथकरण करनेमें कभी अपनी बुद्धि लगाई है या 
डूसरोंकी ही बुद्धिका उपयोग किया है ” मेदिर-सस्थाके पीछे सर्वस्व होम 
देनेवाले भाश्योंसे मेरा यह निवेदन है कि कितने मंदिरोंकी व्यवस्था करनेकी 
शक्ति आपमें हे ! उनके ऊपर होनेबाले आक्रमणोंका प्रतिकार करनेकी कितनी 
शक्ति आपके पास है ! एकतरफी धुनमे कहीं आप इसके आवश्यक कर्तव्य लो 
नहीं भूछ जाते ! इस प्रकार दोनो पक्षोंसे पूछताछकर में उनका ध्यान विषेककी 
ओर आकर्षित करना चाहता हूँ । मुझे विश्वास है कि अगर दोनों बस मयौ- 
दार्मे रहकर बिजे कह विचार करें, तो अपने अपने वर्गेम रइकर काम करते 
छुपए भी बहुत-सी कठिनाइयोंसे बच जायेंगे। 





१०० घर्म और खमाज 


अब मैं अपने कर्सव्य सम्बन्धी प्रशोंकी ओर आता हूँ । उद्योग, शिक्षा, 
राजसत्ता आदिके राष्टव्यापी निणेय, जो देशकी महासभा समय समयपर किया 
करती है, वही निर्णय हमारे भी हैं, इसलिए उनका यहाँ अछगसे विचार 
करना अनावश्यक है। सामाजिक प्रश्नोंमि जाति-पाँतिके बंधन, बाल-बद्ध-विवाह, 
विधवाओंके प्रति जिम्मेदारी, अनुपयोगी खच इत्यादि अनेक हैं। इन 
सब प्रश्नोंके विषयमें जैन समाजकी भिन्न मिन्न परिषदे वर्षोसे प्रस्ताव करती 
आ रही हैं और वर्तमान परिस्थिति इस विषयमें स्वय ही कुछ मार्मोको खोल 
रही है। हमारी युवक-परिषदने इस विषयमे कुछ ज्यादा बद्धि नहीं की हे। 


हमारी परिषदको अपनी मर्यादाएँ समझकर ही काम करना चाहिए। 
यह मुख्य रूपसे विचारनेका हो कार्य करती है। विचारोको कार्यरूपमें परिणत 
करनेके लिए. जिस स्थिर बुद्धिबल और समय-बलकी आवश्यकता है 
उसे पूरा करनेवांला अगर कोई व्यक्ति न हो तो अर्थसग्रहका काम 
कठिन हो जाता है । ऐसी स्थितिमे चाहे जितने सुकत्तव्योंकी रूपरेखा 
तैयार की जाय, व्यावद्दारिक दष्टिसे उसका ज्यादा अर्थ नहीं रहता । हमारी 
परिषदको एक भी साधुका सहयोग नहीं है, जो अपनी विचारसरणीसे या दूसरी 
तरहसे सहायता करके परिषदके कार्यको सरल बनाए। परिषदको अपने णदस्थ 
सभ्योंके बलपर द्वी जिन्दा रहना हैे। एक तरफ उसमें स्वतत्जनताका पूर। 
अवकाश होनेसे विकासका स्थान है, दूसरी तरफ उसके प्रायः सभी 
सदस्य व्यापारी बृत्तिके हैं, इस कारण वे कार्योकों व्यवस्थित और सतत 
सचालन कम्नेमे उचित ममय नहीं दे सकते | इसीलिए मे बहुत ही 
परिमित कत्तेव्योझा निर्देश करता हूँ । 


देशके मिन्न भिन्न प्रान्तोमे अनेक शहर करें और ग्राम ऐसे हैं ज्लॉपर 
जैन युवक होते हुए. भी उनका सघ नहीं है। उनके लिए अपेक्षित घार्मिक, 
सामाजिक और राष्ट्रीय पठन-पाठनका सुभीता नहीं है। एक प्रकारसे वे अँधेरेमे 
है। उनमें उत्साह और लगन होते हुए भी विचारने, बोलने, मिलने जुलनेका 
स्थान नहीं है। शहरों और कर्त्रोंमे पुस्तकालयकी सुविधा होते हुए भी जब 
अनेक उत्साह्दी जैन युवकोंका पठन पठन नाम मात्रका भी नहीं है तब 
उनके विचार-सामर्थ्यक्रे विषयर्मे तो कदना दी क्‍या १ ऐसी स्थितिसें इमारी 


युवकोंसे १५१ 


परिषद दो तीत सम्योंकी समिति चुनकर उसे आवश्यक पाठ्य पुृस्‍्तकोंकी 
सूची बनानेका कार्य सोपे और उस सूचीकों प्रकाशित करे, जिससे प्रत्येक- 
जैन युवक सरलतासे धार्मेक, सामाजिक, राष्ट्रीय और अन्य ग्रश्नोंके. 
विषयम दूसरोंके विचार जान सके ओर खुद भी बिचार कर सके | ऐसी सूची 
अनेक युवक-सघोंके संगठनकी प्रथम भूमिका बनेगी। केन्द्रस्थानके साथ: 
अनेक युवकोंका पत्र-व्यवद्दार होनेपर कई थुवक-संघोंका संगठन होगा | दस 
पाँच शहरोंके थोड़ेसे गिने चुने विचारशील युवक दोनेसे कोई सार्वत्रिक युवक- 
संघकी विचार-प्रवृत्ति नहीं चल सकती। मुखपन्नमें प्रकट हुए. विचारोंको झेलनेकी 
सामान्य भूमिका सर्वन्न इसी प्रकार निर्मित दो सकती है। 

शिक्षाप्रधान शहरोंके संघोंको एक शिक्षासंबंधी प्रद्नत्ति भी हाथमें लेनी 
चाहिए. । शदरके स्घोको अपने कार्यालयमें ऐसी व्यवस्था करनी चाहिए 
जिससे स्थानीय या आसपासके गाँवोंके विद्यार्थी अपनी कठिनाइयों वहाँ 
आकर कद्द सकें । युवक-संघ भी अपनी शक्तिके अनुसार कुछ व्यवस्था करे 
या मार दशन करे। इससे मार्य और आलूम्बनरद्तित भठकनेवाले या 
चिता करनेवाले अपने भाश्योंकों कुछ राइत मिल सकेगी | 

इसके अतिरिक्त एक कर्तव्य उद्योगके बारेम है। शिक्षाप्रात या बीचमें दी 
अध्ययन छोड़ देनेवाले अनेक भाई नौकरी या धंचेकी खोजमें इधर उघर मठकते 

»फिरते हैं। उन्हें प्रारम्भमे दिशासूचनकी मी सहायता नहीं मिलती । यदि थोड़े 

दिन रहने, खाने आदिकी सस्ती सुविधा न भी दी जा दे सकें, तो भी 
परिस्थिति जानकर अगर उन्हें योग्य सलाह देनेकी व्यवस्था उस स्थानका: 
संघ कर दे, तो इससे युवक-मण्डलोंका संगठन अच्छी तरह हो सकता है | 

इमारे आबू, पालीताणा आदि कुछ ऐसे भव्य तीये हैं जहौपर हजारों व्यक्ति. 
यात्रा या आरामके लिए, जाते रहते हैं। प्रत्येक तीथ इमारा ध्यान स्वच्छताकी 
ओर आकर्षित करता है। तीर्थ जितने भव्य और सुन्दर हैं वहाँपर मनुष्यक्ृत 
अध्वच्छता असुदरता भी उतनी ही है। इसलिए तीर्य-स्थानके था उसके 
पासके युवक-संघ आदरशे स्वच्छताका कार्य अपने ह्वार्थम ले लें तो वे उसके द्वारा 
जनानुराग उत्पन्न कर सकते हैं। आबू एक ऐसा स्थान है जो गुजरात और 
राजपूतानाके मध्य दोनेके अतिरिक्त आबहवाके लिए भी बहुत अच्छा है। 
बहाँके प्रसिद्ध जैन मंदिरोंकों देखनेके लिए. आनेवालोंका मन आवूकी: 


१७२ घ॒र्म और समाज 


पहाढ़ियोंमें रहनेके लिए. ललचा उठता है और आबहवाके लिए, आनेवाले भी 
इन मंदिरोंको देखे बिना नहीं रह सकते | जैसे सुन्दर ये मन्दिर हैं वैसा ही 
सुन्दर पर्व॑त है। तो भी उनके पास न तो स्वच्छता है, न उपबन है और न 
जलादय | स्वरभावसे उदासीन जैन जनताकों यह्ट कमी मले ही न खटकती हो, 
तो भी जब वे दूसरे केम्पों और जलाशयोकी ओर जाते हैं तो तुलनामें उन्हें 
भी अपने मंदिरोंक आसपास यह कमी खटकती है। सिरोही, पाछनपुर 
या अहमदाबादके युवक-सघ इस विषयमें बहुत कुछ कर सकते हैं। उत्तम 
वाचनालय और पुस्तकालयकी सुविधा तो प्रत्येक तीर्थमे होनी चाहिए । आबू 
आदि स्थानोंमे यह सुविधा बहुत उपयोगी सिद्ध दो सकती है। पालीताणामें कई 
शिक्षणसैत्थाएँ हैं । उनके पीछे खर्च भी कम नहीं होता । उनमें काम तो 
द्ोता है लेकिन दुसरी प्रस्निद्ध संस्थाओंकी माति वे विद्वानोंको आकर्षित नहीं कर 
सकती । इसके लिए, भावनगर जैसे नजदीकके शहरके विशिष्ट शिक्षित 
युवकोंको सहयोग देना चाहिए। 


जो ऊँच-नीचके भेद न मानता हो, कथित अस्पृध्यों और दलितोंके साथ 
मनुष्यताका व्यवद्वार करता हो, जो अनिवार्य वैधव्यके बदले ऐ.ज्छिक वैधव्य का 
सक्रिय समर्थक हो ओर जो धार्मिक सस्थाओंमें समयोचित सुधारका हिमायती 
हो, उसके द्वारा यदि ऐसी अल्प और इलकी कार्य-सूचना दी जाय, तो जड़ 
रूढिकी भूमिमें लम्बे समयसे खड़े खड़े उकताये हुए और विचार-क्रान्तिके ' 
आकाशमें उडनेवाले युवर्कोंको नवीनता माल्म होगी, यह स्वाभाविक है। 
परन्तु मैने यह मार्ग जान-बूझकर अपनाया है। मैने सोचा कि एक 
हलकीसे हलकी कसौटी युवकोंके सामने रखूँ और परीक्षा करके देखेँ कि वे 
उसमें कितने अंशमें सफल हो सकते हैं। हमे उत्तराधिकारम एकागी दृष्टि प्राप्त 
होती है जो समुचित विचार और आवश्यक प्रश्कत्तिके बीच मेल करमेमें 
विन्नरूप सिद्ध होती है। इसलिए उसकी जगह किस दृष्टिका हमें उपयोग 
करना चाहिए, इसीकी मेंने मुख्य रूपसे चर्चा की है। 


युककपरिषत्‌, अहमदाबाद, । अनुवादक-- 
स्वागताध्यक्षके पदसे मोदनलाल खारीबाल 


हारिजन ओर जेन 


जबसे बम्बईकी धारा-सभामे 'दरिजनमन्दिर-प्रवेश” बिल पास हुआ हे तबसे 
शाद-निद्राम मम्म जैन समाजका मानस विशेष रूपसे जाग्रत हो गया है। इस 
मानसके एक कोनेसे पण्डिताई सेठाई और साधुशाहीने एक साथ मिलकर 
आवाज छूगाई है कि हरिजन हिन्दू समाजके अंग हैं, और जैन हिन्दू समाजसे 
जुदे हैं। इसलिए हिन्दू समाजको लक्ष्य करके बनाया गया ' हरिजनमन्दिर- 
प्रवेश ” बिल जैनसमाजको लागू नहीं हो सकता | 

जाएत जैनमानसके दूसरे कोनेसे दूसरी आवाज उठी है कि भले ही जैन- 
समाज हिन्दू समाजका एक भाग हो ओर इससे जनसमाज हिन्दू गिनी जाय 
पर जैनधर्म हिन्दू धर्ममे प्थक्‌ है, और “हरिजन-मन्दिर-प्रवेश ” बिल हिन्दू- 
ध्में सुधार करनेके लिए. है, अतः वह जैनघर्मपर लागू नहीं हो सकता। 
क्योंकि हरिजन हिन्दू धमके अनुयायी हैं, जैनधर्मके नहीं। जैन धर्म तो मूलसे 
ही जुदा है। इन दो विरोधी आवाजोंके सिवाय जागृत जैन मानससे कुछ 
ओर भी स्वर निकले हैं। कोई कहते है कि लम्बे समयसे चली आई 
जैनपरम्पता और प्रणालीके आधारसे हरिजनोकों जनमन्दिर-प्रवेशसे रोक 
रखनेके लिए बिलका निषेध करना चाहिए.) कुछ लोग जैन मन्दिरोंको जन 
सम्पत्ति और उनपर जैन स्वामित्व मानकर ही बिहका विरोध करते हैं। 


दूसरी तरफ उपरिलिखित जुद्दे-जुदे विरोधी पक्षोंकरा सख्त प्रतिवाद करनेबाडी 
एक नवयुगीन प्रतिध्वनि भी जोरोंसे उठी है। मैं इन लेखमें इस सब पक्षोंकी 
सबलता ओर निर्बलताकी परीक्षा काना चाहता हूँ। पहले पक्षका कहना है कि 
जैनसमाज हिन्दूसमाजसे जुदा है। यह पक्ष “हिन्दू” शब्दका अर्थ केब्रछ 
आह्ण-घमौनुयायी या वैदिक परम्परानुयायी समझता है, पर यह अर्थ 


श्ण्छ धर्म और समाज 


इतिहास ओर परम्पराकी दृष्टिसे श्रान्त है। इतिहास और परम्पराका झीक ठीक 
शान न इोनेसे यह पक्ष अपनी मान्यताकी पुष्टिके लिए हिन्दू शब्दकी उक्त संकोर्ण 
व्याख्या गढ़ लेता है। अतः इस सम्बन्ध्म थोड़ा गेभीर विचार करना होगा + 

ग्रीक लोग सिन्धुके तटसे यहाँ आये थे। वे भारतके जितने जितने प्रदेशको 
जानते गये उतने उतने प्रदेशको अपनी भाषामें “ इन्डस” कहते गये। भारतके 
भीतरी भागोंसे वे ज्यों ज्यों परिचित होते गये त्यों त्यों उनके “इडस शब्दका 
अर्थ भी विस्तृत होता गया। मुहम्मद पैगम्बरसे पहले भी अरब व्यापारी भारतमें 
आते थे। कुछ सिन्धु नदीके तट तक आये थे और कुछ प्नमुद्री मागसे मारतके 
किनारे किनारे पश्चिमसे पूर्व तक--जाबा सुमात्रासे लेकर चीन तक--यात्रा करते 
थे। ये अरब व्यापारी भारतक्ेे समी परिचित किनारोंको “ हिन्द ” कद्दते थे। 
अरबोंको भारतकी बनी हुई तलवार बहुत पसन्द थी और वे उसपर मुग्ध थे। 
भारतकी सुखसमृद्धि और मनोहर आबोहबाने मी उन्हें बहुत आकृष्ट किया था। 
इस लिए, भारतकी तलवारको वे उसके उत्पत्ति-स्थानके नामसे “ हिन्द ? कहते 
थे। इसके बाद पैगम्बर स्ता० का जमाना आता है। मुहम्मद बिन कासमने 
सिन्धमें अपना अड्डा जमाया। फिर महमूद गजनबी तथा अन्य आक्रमणकारी 
मुसलमान देशर्मे आगे-आगे बढते गये और अपनी सत्ता जमाते गये। इस 
जमानेमें मुसलमानोने भारतके लगभग सभी भागोंका परिचय पा लिया था, 
इसलिए, मुसलिम इतिहास-लेखकोंने भारतको तीन भागोमें बाँदा-- सिन्ध, हिन्द 
और दक्षिण। हिन्द शब्दसे उन्होने सिन्धुके आगेके समस्त उत्तर हिन्दु- 
स्थानको पद्दिचाना। अकबर तथा अन्य मुगल बादशाहोंने राज्य-विस्तारके 
समय राज-काजकी सुविधाके लिए. समस्त भारतको ही ' द्विन्द ” नामसे व्यव- 
हुत किया। इस तरदइ हिन्द ओर हिन्दू शब्दका अर्थ उत्तरोत्तर उसके 
प्रयोग और व्यवह्ार करनेबालोंकी जानकारीके अनुसार विस्तृत होता गया 
और फिर अंग्रेजी शासनमें इसका एकमात्र निर्विवाद भर्थ मान लिया गया-- 
काब्मीरसे कन्याकुमारी और सिन्धुसे आसाम तकका रुम्पूण माग-- सारा- 
देश--हिन्द । 

इस तरह हिन्द और दिन्दुस्तानका अथे चाहे जितना पुराना हो और चाहे 
जिस ऋमसे विस्तृत हुआ दो, पर यह प्रश्न तो अब भी खड़ा रहता है कि 
हिन्दुस्तानमे बसनेवाले समी लोग इिन्दूसमाजमें शामिल हैं या उ्समैंके खास 


हरिजन और जैन श्ण्ष 





खास वर्ग ! और वे कौन कौन ! इसके उत्तरके लिए, बहुत दूर जामेकी 
आवश्यकता नहीं है। क्योंकि दिन्दुस्तानमें पहलेसे ही अनेक जातियाँ और 
भानव-समाज आते और बसते रहे हैं। पर समीने दिन्दूसमाजमें स्थान नहीं 
पाया । हम जानते हैं कि मुसल्मान व्यापारी और शासकके रूपमें हृघर आये 
और बसे, पर वे हिन्दूसमाजसे मिन्न ही रहे । इसी तरह हम यह भी जानते 
हैं के भुसलप्रानोंके आनेके कुछ पहले और उसके बाद भी, विशेष रूपसे: 
* पारसी ! हिन्दुस्तानमें आकर रहे हैं और उन्होंने मुसलमानोंकी तरह हिन्दु- 
स्तानको अपनी मातृभूमि मान लिया है, फिर भी वे हिन्दू समाजसे ए्थक्‌ गिने 
जाते हैं। इसी तरह क्रिश्चियन और गोरी जातियौं भी हिन्दुस्तानमे हैं, पर वे 
दिन्दूसमाजका अंग नहीं बन सकी हैं। इस समस्त स्थितिका और हिन्दूस- 
माजमे मिनी जानेवाली जातियों और वर्गोंके धार्मिक इतिहासका विचार करके 
स्व० लोकमान्य तिलक जैसे विचारकोंने ' हिन्दू ” शब्दकी जो व्याख्या की है, 
वह पूर्णतया निर्दोष ओर सत्य है। इस व्याख्याके अनुसार जिनके पुण्य 
पुरुष और तीर्थस्थान हिन्दुस्तानको अपने देवों और ऋषियोंका जन्मस्थान 
अर्थात्‌ अपनी तीथभूमि मानते हैं, वे सब हिन्दू” हैं, और उन सबका 
समाज ' हिन्दू-समाज ? है। 


जैनोके लिए. भी ऊपर कही हुई हिन्दूसमाजकी व्याख्या न माननेका कोई 

कारण नहीं हैं। जैनोंके सभी पुण्य पुरुष और पुण्य तीथ हिन्दुस्तानमें हैं। इसलिए, 
जैन दिन्दूसमाजसे प्रथक्‌ नहीं हो सकते। उनको जुदा माननेकी प्रवृत्ति जितनी 
ऐतिहासिक दृष्टिसे श्रान्त है उतनी ही अन्य अनेक दृष्टियोंसे भी | इसी आन्त' 
दृष्टिक वश ' हिन्दू ' शब्दका केवल “वैदिक परम्परा ! अर्थ करके अज्ञानी और 
सम्प्रदायान्ध जनोंकों भ्रममें डाला जा रहा है। पर इस पक्षकी निस्सारता अब 
कुछ शिक्षित लोगोके ध्यानमें आ गई है, इसलिए उन्होने एक नया ही मुद्दा 
खड़ा किया है । उसके अनुसार जैन समाजको हिन्दूसमाजका अग मानकर मी 
धर्मकी दृष्टिसे जनधर्मको हिन्दू धर्मसे मिन्न माना जाता है। अब जरा इसीः 
प्रश्नकी मीमासा कर छी जाय । 


अँग्रेनी शासनके बाद मनुष्य-गणनाकी सुविधाके लिए ' हिन्दू धर्म ” शब्द 
बहुत प्रचछित और रूढ़ दो गया हे। इिन्दूसमाजमें शामिल अनेक वच्योकि: 


१५६ चरम और समाज 


द्वारा पाले जानेवाले अनेक धर्म हिन्दुधमकी छत्रछायामें आ जाते हैं। इस्लाम, 
जरथुर्र, इंसाई और यहूदी आदिको छोड़कर, जिनके कि मूल धर्मपुदष और 
मूल तीथस्थान भारतसे बाहर हैं, बाकीके सभी धर्म-पन्थ “ हिन्दुधर्म ” में 
शामिल हैं। वोद्धघर्म भी जिसका कि मुख्य और बहुभाग हिन्दुस्तानके बाइर 
है, हिन्दुधमंका ही एक भाग है, भले ही उसके अनुयायी अनेक दूरबर्ती 
देशॉम फैले हुए. हैं | धमकी इृष्टिसे तो बौद्धधर्म द्विन्दुधमंकी ही एक शाखा है । 


वास्तविक दृष्टिसे सारा जैनसमाज हिन्दुस्तानमें ही पहलेसे बसता चला 
आया है और आज भी बस रहा है। इसलिए जैन जिस तरह समाजकी दृष्टिसे 
'हिन्दूसमाजकी एक शाखा हैं, उसी तरह घर्मकी दृष्टिसे मी हिन्दूधर्मका एक 
मुख्य और प्राचीन भाग है। जो लोग ' हिन्दूधर्म ” शब्दसे केवल 'वेदिक धर्म! 
समझते हैं वे न तो जैनसमाज और जैनघमंका इतिहास जानते हैं और न 
'हिल्ूसमाज और हिन्दूधर्मका। अपने कामचलछाऊ छिछले ज्ञानके बलपर जैन- 
धर्मको हिन्दूधमंसे नुदा गिननेका साहस करना स्पष्टतया अपनी हँसी कराना है। 


भारतके या विदेशोंके प्रसिद्ध विद्वानोने जब जब हिन्दूदशन या हिन्दूधर्मके 
सम्बन्धमें लिखा है, तब तब वेदिक, बौद्ध और जन तस्वज्ञान और धर्मकी सभी 
परम्पराओंको लेकर बिचार किया है। जिन्होंने हिन्दू साहित्यका इतिहास लिखा 
है उन्होंने मी जन साहित्यको हिन्दू साहित्यकी एक शाखाके रूपमें ही स्थान 
दिया है। सर राधाकृष्णनकी 'इडियन फिल्सफी ! डो० दासगुप्ता आदिके 
दर्शन ग्रन्थ, आचार्य आनन्दशकर बापूभाई प्रुवकी “ हिन्दूधमकी बालपोथी!? 
और दीवान नमेदाशंकर मेहताका ' हिन्द तत्वज्ञानका इतिहास ? आदिमें 
वैदिक, बौद्ध और जैन इन तीनों ही जीवन्त भारतीय धर्म-परम्पराओका 
हिन्दूधम के रूपमें वर्णन किया है। 


इस तरह जैनधर्म हिन्दूधमंके अन्तर्गत हो जाता है, फिर भी यह प्रश्न खड़ा 
डी रह जाता है कि जब हरिजन मूलमें ही जैनधर्मके अनुयायी नहीं हैं और 
जनसमाजके अंग भी नहीं है, तब उनके लिए बननेवात्य कानून वे हिन्दू समा- 
जके जिस भागके अश हों अथवा हिन्दूधमंक्ी जिस शाखाके अनुयायी हों उसी 
हिन्दूसमाज और हिन्दूधर्मके भागकों लागू होना चाहिए न कि समस्त ह्न्दि- 
“समाज और समस्त हिन्दूधमंको | न तो जैन अपने समाजमें इरिजनोंको गिनते 


दहरिजन और जेन श्् 





हैं और न हरिजन ही अपनेको जैनसमाजका अंश मानते हैं। इसी तरह हरि- 
जनोंमें जेनधर्मके एक मी विशिष्ट रक्षणका आचरण नहीं है और न थे जैनधर्मः 
घारण करनेका दाघषा ही करते हैं। इरिजनोंमें चादे जितनी जातियों हों,. 
मर जो क्रिश्वचियन और मुसलमान नहीं हुए हैं वे सभी शंकर, राम, कृष्ण, 
हुर्गा, काछी आदि वैदिक और पौराणिक परम्पराके देवोंको ही मानते, भजते” 
और पूजते हैं। इसी तरह वैदिक या पौराणिक ती्थों, पवेतिथियों और अत 
नियमोंको .पालते हैं । प्राचीन या अर्वाचीन हरिजन सन्तोंकों भी वेदिक और 
पौराणिक परम्परामें ही स्थान मिला है । इस लिए. हरिजनोंको हिन्दृतमाजका 
अंग ओर हिन्दू धर्मका अनुयायी मान लेनेपर उनका समावेश हिन्दूसमाजकी 
वैदिक-पौराणिक परम्परामे दी हो सकता है, जन परम्परामें तो किसी,भी तरह 
नहीं । इसलिए, दूसरे पक्षवालोंको यदि हरिजन-मन्दिर-प्रवेशसे जेन समाजको 
मुक्त रखना है तो यह कहनेकी आवश्यकता नहीं हे कि जैनधर्म हिन्दूधर्मसे 
जुदा है। अधिकसे अधिक इतना ही कहना चाहिए. कि दहरिजन भी हिन्दू हैं, 
जैन भी हिन्दू हैं । जैनधर्म हिन्दूधमंका एक भाग है, फिर भी दरिजन 
जैन समाजके अंग नहीं हैं और न वे जैनधर्मके अनुयायी हैं | हिन्दू समाज 
और इिन्दू धमको एक शरीर माना जाय और उसके अवान्तर मेदोंको हाथ 
पैर, अंगूठा या अँगुली जैसा अबयव माना जाय, तो दरिजन हिन्दूघमंका 
अनुसरण करनेवाले हिन्दूसमाजके एक बड़े भाग -वैदिक पौराणिक धर्मोनुयाथी 
समाज--में द्वी स्थान पा सकते हैं न कि जैन समाजमें | हरिजन हिन्दू हैं और 
जैन भी हिन्दू हैं, इससे हरिजन और जैन अभिन्न सिद्ध नहीं हो सकते, जैसे 
कि ब्राह्मण ओर राजपूत या राजपूत और मुसलमान । मनुष्य-समाजके ब्राह्मण, 
राजपूत और मुसछमान सभी अग हैं, फिर भी वे मनुष्य होकर मी भीतर 
भीतर बिलकुल भिन्न हैं। इसी तरह हरिजन और बैन हिन्दू होकर भी भीतर ही 
भीतर समाज ओर धर्मकी दृष्टिसे बिलकुल जुदे हैं। यदि दुसरे पक्षबाले ऐसा 
विचार रखते है तो वे साधार कहे जा सकते हैं । अतः अब इसी पक्षके ऊपर 
विचार करना उचित है। हम यहाँ यदि जैनधमके असली प्राणकी न पहिचानें 
तो प्रस्तुत विचार अस्पष्ट रद जायगा और चिर कालसे चली आनेवाली 
आन्तियोँ चालू द्वी रहेंगी। 

प्रत्येक धर्मका एक विशिष्ट ध्येय दोता है; जैन धमंका भी एक विशिष्ट 


श्५८ट चमे और समाज 


अ्येय है और वही जैन घर्ा असली प्राण है। वह ध्येय है-- 
« म्ानवताके स्वोगीण विकासमें आनेवाली सभी बाधाओंकों हटाकर सार्वत्रिक 
निरपवाद भूतदयाका आचारण करना, अथोत्‌ आत्मौपम्यके सिद्धान्तके 
आधारसे प्राणिमात्रको और खासकर मनुष्यमात्रको ऊँच-नीच, गरीबी-अमीरी, 
था इसी प्रकारके जातिगत भेद-भावके बिना सुख सुविधा और विकासका पूणे 
अबसर देना | ” इस मूलभूत ध्येयसे जेन धर्मके नीचे लिखे विश्विष्ट लक्षण 
'फलित होते हैं-- 

१-किसी भी देवी देवताके भय या अनुग्रइसे जीनेके अन्ध-विश्वाससे मुक्ति 
पाना । 

२-ऐसी मुक्तिके बाधक शास्त्र या परम्पराओंकों प्रमाण माननेसे इंकार 
करना | 

३-ऐसे शास्त्र या परम्पराओंके ऊपर एकाघिपत्य रखनेवाले और उन्हींके 
आधारसे जगतूमें अन्धविश्वासोंकी पुष्टि करनेवाले वर्गकों गुरु माननेसे 
इकार करना | 


४-जो शास्त्र या जो गुरु किसी न किसी प्रकार हिसाका या धर्मक्षेत्रमे 
मानव-मानवके बीच असमानताका स्थापन या पोषण करते हों, उनका विरोध 
करना और साथ ही गुणकी दृष्टिसे सबके लिए, धर्मके द्वार खुले रखना | 

इनसे तथा इनसे फलित द्वोनेवाले धर्मके दूसरे ऐसे ही लक्षणोसे जनघर्मकी 
आत्मा पहिचानी जा सकती है। इन्हीं लक्षणोसे जैन आचार-विचारका और 
उसके प्रतिपादक शास्ओोंका स्वरूप बना है| जैन भगवान्‌ महावीर या ऐसे ही 
किसी पुरुषकों क्रान्तिकारी सुधारक या पूज्य समझते हैं । उनके सुधारकत्व 
या पूज्यत्वकी कसौटी पूर्चोक्त जैनधर्मके प्राणोंको अपने जीवेनमें उतारनेकी 
शक्ति और प्रवृत्ति द्वी है | जिनमें यह शक्ति न हो उन्हें जैन गुरु या पूज्य 
नहीं मान सकते । और जो इस ध्येयके मानने या मनवानेमें बाघा डाछता 
है, उसके पीछे जैन नहीं चल सकते इस सम्बन्धभे किसी भी जैनको किसी 
ग्रकारकी आपत्ति नहीं हो सकती। जैनधर्का विचार इस दृष्टिसे ही हो सकता है। 
इसीलिए, हम देखते हैं कि जैनधम के अनुयायी सदासे धमंके निमित्त होनेबाली 
हिंसाका विरोध करते आये हैं और अद्धिंसाकी प्रतिष्ठामें अपना पूरायूरा हिस्सा 
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चैंटाते रहे हैं। इसीलिये जैन अपनेको सर्वोपरि और सर्वश्रेष्ठ मानमेवाले 
आह्षणवर्गको गुरु माननेसे इंकार करते हैं और ऊँच-नीच-मेदके बिना चाद्दि 
जिस वर्णके धर्मजिशासुकों अपने संघमें स्थान देते हैं। यद्दों तक कि जो 
समाजमें सबसे नीच समझा जाता है और तिरस्कारका पात्र द्ोता है, उस 
चाण्डालको भी जैनोंने गुरुपदपर बिठाया है। साथ ही जो उच्चत्वामिमानी 
आक्षण जैन श्रमणोंको उनकी क्रान्तिकारी प्रद्धत्तिके कारण अदशंनीय या 
आुद्व समझते थे, उनको भी समानताके सिद्धान्तकों सजीव बनानेके लिए, 
अपने गुरुवगम स्थान दिया हैं। 

जैन आचायौंका यह क्रम रहा है कि वे सदासे अपने ध्येयकी सिद्धिके लिए, 
स्वयं छक्तिभर भाग लेते हैं और आसपासके शक्तिशाली लोगोंकी सत्ताका भी 
अधिकसे अधिक उपयोग करते हैं। जो काये वे स्वयं सरलतासे नहीं 
कर सकते, उस कार्यकी सिद्धिके लिए अपने अनुयायी राजाओं- 
मत्रियों और दूसरे अधिकारियों तथा अन्य समर्थ छोगोंका पूरा-पूरा उपयोग 
करते हैं। जैनधमकी मूल प्रकृति और आचार्य तथा विचारवान्‌ जैनगइस्थोंकी 
धार्मिक प्रद्धत्ति, इन दोनोंको देखते हुए यह कौन कट्द सकता है कि यदि 
इहरिजन स्वयं जैन धर्मस्थानोंमं आना चाहते हैं तो उन्हें आनेसे रोका जाय १ 
जो कार्य जैन धर्मंगुझओों और जैन संस्थाओंका था और द्दोना चाहिए था 
वह उनके अज्ञान या प्रमादके कारण बन्द पड़ा था; उसे यदि कोई दूसरा 
समझदार चालू कर रहा हो, तो ऐसा कौन समझ्षदार जैन है जो इस कामको 
अपना ही मानकर उसे बढ़ानेका प्रयत्न नहीं करेगा?! और अपनी अब 
तककी अश्ञानजन्य भूछ सुधारनेके बदले यह कार्य करनेवालेको धन्यवाद 
नहीं देगा ! इस तरह यदि हम देर तो बंबई सरकारने जो कानून बनाया है 
अह स्पष्ट रूपसे जैनधमका दी कार्य है। जैनोंको यद्दी मानकर चछना चादिए कि 
( इरिजन-सन्दिर-प्रवेश ” बिल उपस्थित करनेवाले माननीय सदस्य और उसे 
'काबूनका रूप देनेवाली बम्बई सरकार एक तरहसे देमचन्द्र, कुमारपाठ और 
डीरविजयजीका काये कर रही है। इसके बदले अपने मूलभूत ध्येयसे उछदी 
दिल्यामे चलना तो अपने घर्मकी हार और श्नातन वैदिक परम्पशाकी 
जीत स्वीकार करना है। हरिजन-मन्दिर-प्रवेश बिल चादे जिस व्यक्तिनें 
उपस्थित किया हो और चाहे जिस सरकारके अधिकारमें हो, पर इसमें 
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विजय तो ज्ैनधर्मकी असली आत्माकी दी है। इस विजयसे प्रसन्न दोनेके 
बदले अपनी धर्मच्युति और प्रमादपरिणतिकों द्वी धर्म मानकर एक सत्का- 
बंका कल्पित दलीलोंसे विरोध करना और चाहे जो हो, जैनत्व तो नहीं है। 

जैनी सुदूर प्राचीनकाल्से जिस तरद अपने त्यागी-संधममें जाति और 
लिंगके भेदकी अपेक्षा न्‌ करके सबको स्थान देते आये हैं, उसी तरह वे सदासे 
अपने धर्मस्थानोमे जन्मसे अजेन व्यक्तियोंको समझाकर, लालच देकर, परिचय 
बढ़ाकर तथा अन्य रीतियोंसे ले जानेमें गौरव मी मानते आये हैं ।कोई भी विदेशी, 
चहि पुरुष हो या ज्री, कोई भी सत्ताधारी या वैभवशाली चाहे पारसी हो या मुसल, 
मान, कोई भी शासक चाहे ठाकुर हो या भील, जो भी सत्ता सम्पत्ति ओर विद्यार्मे 
उच्च समझा जाता है उसे अपने धर्मस्थानोमें किसी न किसी प्रकारसे ले जानेमे 
जैन धर्मकी प्रभावना समझते आये हैं। जब ऐसा व्यक्ति स्वय ही जैनधर्म- 
स्थानोंमे जानेकी इच्छा प्रदर्शित करता है, तब तो जैन गहस्थो और त्यागियोंकी 
खुशीका कोई ठिकाना ही नहीं रहता। यह स्थिति अबतक सामान्यरूपसे चली 
आई है। कोई त्यागी या ग्हस्थ यह नहीं सोचता कि मन्दिर और उपाश्रयमे 
आनेवाला व्यक्ति रामका नाम लेता है या कृष्णका, अहुरमज्द, खुदा या 
ईसाका ! उसके मनमें तो केवल यही होता है कि भले ही वह किसी पन्थका 
माननेवाल्य हो, किसीका नाम लेता हो, किसीकी उपासना करता हो, चाहे 
मासभक्षी हो या मद्यपायी, यदि वह स्वयं या अन्यकी प्रेरणासे जैनधर्म- 
स्थानोंम एकाघ बार भी आयेगा, तो कुछ न कुछ प्रेरणा और बोध ग्रहण 
करेगा, कुछ न कुछ सीखेगा । यह उदारता चाहे ज्ञानमूलक हो चाहे 
निबलतामूछक, पर इसका पोषण ओर उत्तेजन करना हर तरहसे उचित है। 
हेमचन्द्र जब सिद्धराजके पास गये थे तो क्‍या वे नही जानते थे कि सिद्धराज 
शैव है! जब हेमचन्द्र सोमनाथ पाटनके शव मन्दिरमें गये तब क्या वे नहीं 
जानते थे कि यह शिवमन्दिर हैं ! जब सिद्धराज और कुमारपाल उनके उपा- 
श्रयमै पहले पहलू आये तब क्या उन्होंने राम-कृष्णका नामका लेना छोड़ 
दिया था, केबल अरहतका नाम रटते थे ! जब दीरविजयजी अकबरके 
दरबारमे गये तब क्या अकबरने या उसके दरबारियोंने खुदा या मुहम्मद 
पैगम्बरका नाम ठेना छोड़ दिया था ! अथवा जब अकबर हीरबिजयजीके 
उपाश्रयमें आये तब क्या उन्होने खुदाका नाम ताकमें रखकर अरदईंतके नामका 
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उच्चारण शुरू कर दिया था १ यह सब कुछ नहीं या | यह ध्ब दोोते हुए. भी 
जैनी पहलेसे आज तक सत्ताधारी प्रभावशाली और सम्पत्तिशाली प्रत्येक 
जाति या बर्गके मनुष्यको अपने पधर्म-स्थानोंके द्वार खुले रखते थे। तब 
प्रश्न होता है कि ये लोग फिर आज हरिजन-मन्दिर-प्रवेश बिछका इतना 
उम्र विरोध क्‍यों कर रहे हैं ! जो वस्तु इस परम्पराके प्राणोंमं नहीं थी बह 
हाड़ोंमें कहाँसे आ गई !१ 


इसका उत्तर जैन-परम्पराकी निरबंलतामें है। गुरु-संस्थामें व्याप्त जाति- 
समानताका सिद्धान्त जैनोंने मर्यादित अरथम छागू किया है, क्योंकि आज मी” 
जैन-गुरुसंस्थार्म ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, अँग्रेज, पारसी आदि कोई भी समान 
सम्मान्य स्थान पा सकता है। यह मैं “ मयादित अर्थमे ” इसलिए कह रहा हूँ 
कि जिस गुरुसस्थामें किसी समय इरिकेशी और मेताय॑ जैसे अस्पृश्योंको पूज्य पद 
प्राप्त हुआ था उसमें उसके बाद अस्पृश्योंको स्थान मिला दो, ऐसा इतिहास 
नहीं है। इतना दी नहीं, अस्एश्योंका उद्धारकर उन्हें स्पृश्य बनाने तथा 
मनुष्यकी सामान्य भूमिकापर लानेके मूछ जेन सिद्धान्तकों भी जैन लोग बिल-- 
कुछ भूल गये है। जैनोंके यहाँ दरिजनोका अनिवार्य प्रवेश है। केवल गहस्थोके 
घरोंमें हीं नहीं, धर्मस्थानोंमें भी, इच्छा या अनिच्छासे, दरिजनोंका प्रवेश 
अनिवार्य हैं। पर यह प्रवेश स्वार्थप्रेरित है । अपने जीवनको कायम 
रखने और स्वच्छता तथा आरोग्यके लिए. न चाहते हुए भी वे इरिजनोंको 
अपने घरों तथा धर्मस्थानमिं बुलाते हैं। जब धर्मस्थानोंकी स्वच्छताके लिए. 
हरिजन आते हैं, तब क्या वे उन देवोंका नाम छेते हैं ! ओर क्या जैनोंको 
उस समय इस बातकी परवाह होती हे कि वे जिनदेवका नाम छे रहे हैं 
या नहीं ! उस समय उनकी गरज है, अतः वे कोई दूसरा विचार नहीं 
करते | पर जब वे ही दहरिजन स्वच्छ होकर जैनधर्मस्थानोंमें आना चाइते हैं 
अथवा उनके मन्दिर-प्रवेशरमं बाधक रूढ़ियोंको तोड़नेके लिए. कोई कानून 
बनाया जाता है, तब जैनोंको याद आ जाती है कि यह अरहंतका अनु- 
यायी नहीं है, यह अरहंतका नाम नहीं लेता, यह तो महादेव या 
भुदम्मदका माननेवाला है। यद्द दै जैनोंकी आजकी घममनिष्ठा ! 


इस प्रइनको एक दूसरे प्रकारसे सोचिए । कल्पना कीजिए कि अस्पृश्य 
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“वर्ग (क्रमशः ऊँचे ऊँचे शासकपदोंपर पहुँच जाय, जैसे कि क्रिश्वियन हो 
जानेके बाद वह ऊँचे पदोंगर पहुँचता है, और उसका पहुँचना निश्चित है। 
इसी तरष्द शिक्षा या व्यातारह्याया वह सम्ृद्धिशाली हो उच्चाधिकारी बन 
जाय जैसे कि आज डॉ० अम्बेडकर आदि हैं, उस समय क्‍या जैन लोग 
उनके लिए अपने धर्मस्थानोंमें दूसरे छोगोकी तरह प्रतिब्रन्ध छगारयेंगे ! और 
क्या उस समय भी बिलके विरोधकी तरह उनका सीधा विरोध करेंगे १ जो 
लोग जैन-परम्पराकी वैश्य प्रकृतिको जानते हैं बे निःशेक कह सकते हैं कि 
जैन उस समय अस्पृश्य वर्गंका उतना ही आदर करेंगे जितना कि 
अतीतकालमें क्रिश्चियन मुसलमान पारसी तथा अन्य विधर्मी उच्च शासकोंका 
करते आये हैं ओर अब करते हैं। इस चर्चाका निष्कर्ष यही हे कि जैन लोग 
अपना धर्मसिद्धान्त भूछ गये हैँ ओर केवल सत्ता और घनकी प्रतिष्ठामें ही 
धर्मकी प्रतिष्ठा मानते हैं। अन्यथा यह कहनेका क्या अर्थ है कि 'हरिजन! हिन्दू 
दोकर भी जैन नहीं हैं, अतः हम छोग जैन मन्दिस्में प्रवेश देनेवाले कानूनको 
नहीं मानना चाहते १ हरिजनोंके सिवाय अन्य सभी अजैन हिन्दुओंको जैन 
धर्मसथ और धर्मस्थानोंमें आनेमें कोई प्रतिबन्ध नहीं है, उलटे उन्हें अपने 
धर्मस्थानोमें छानेके लिए. बिविध प्रयत्न किये जाते हैं। तो फिर दिर्धू समा- 
जके ही एक दूसरे अगरूप हरिजनोंको अपने घधर्मस्थानो तथा अपनी 
शिक्षणसस्थाओंमे स्वयं क्यों न बुलाया जाय ! धार्भिक सिद्धान्तकी रक्षा और 
गोरव इसीमे है। जैनोंको तो कहना चाहिए कि हमे बिल-फिल या धारा- 
वाराकी कोई आवश्यकता नहीं है, हम तो अपने धर्मसिद्धान्तके बलसे ही 
हरिजन था हर किसी मनुष्यके लिए, अपना धर्मस्थान खुला रखते हैं और सदा 
ही वह सबके लिए उम्मुक्त-द्वार रहेगा। ऐसी खुली घोषणा करनेके बदले 
विरोध करना और उल्टी सुल्टी दलीलोंका वितण्डा खड़ा करना, इससे बढ़कर 
जन धर्मकी नामोशी क्या हो सकती है ! 

पर इस नामोशीकी परवाह न करनेवाला जो जैन मानस बन गया है उसके 
पीछे एक इतिहास है। जैन लोग व्यवष्टार-क्षेत्रमे ब्राह्मण-बर्मके जाति-मेदके 
सिद्धान्तके सामने स्बदा झुकते आये हैं। भगवान्‌ महावीरसे ही नहीं, उनसे 
भी पहलेसे प्रारम्भ हुआ “जाति-समानता ? का सिद्धान्त आज तकके जैन 
अम्थोंमें एक सरीखा समर्थित हुआ है और शाम्रोमें इस सिद्धान्तके समथन 
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करनेमें ब्राह्मण वर्गका कोई प्रभाव स्वीकार नहीं किया गया है। फिर भी 
उन्हीं शाज्नोंके लिखनेवाले, बाचनेबाले और सुननेवाले जैन लोग दरिजनों 
या दलित छोगोंको धामिक क्षेत्र मी समानता देनेसे साफ इनकार कर देते हैं, 
इससे बढ़कर आश्चर्य और दुखकी बात क्‍या हो सकती है ! 


पश्चिमका साम्यवाद हो, समानताके आधारसे रचा हुआ कांग्रेसी कार्यक्रम 
हो या गॉबीजीका अस्पृश्यता-निवारण हो, ये सब प्रद्ृत्तियों जो दलितोंका 
उद्धार करती हैं और मानवताके विकासमें आनेबाले रोड़ोंकों दूर कर 
उसके स्थानमें बिकासकी अनुकूलताएँ लाती हैं, क्या इनमें जैनधमका प्राण 
नहीं घढ़कता ! क्या जैनधर्मके मूलभूत सिद्धान्तकी समझ और रक्षाका 
भार केवल जैनोंके ऊपर है! क्या जैनधर्मके सिद्धान्तोंकी अकुरित और 
विकसित करनेके लिए परम्परासे चला आनेवाला जैनधर्मका ही बाड़ा चाहिए ! 
यदि नहीं, तो बिना परिश्रम और बिना ख्चके यदि जैनधर्मके सिद्धान्तोके 
पुनरुज्जीबनका अवसर आता है, तो ऐसे मौकेपर जैनोंको हरिजन-मन्दिर-प्रवेश 
बिलको स्वीकार करने और बढ़ावा देनेके बदले उसका विरोध करना, सनातनी 
वैदिक वर्णाश्रम-संघकी पुष्टि करके प्राचीन जेनधर्म और श्रमणधर्मके विरोधी 
रुखको प्रोत्साहन देना है। इस दृष्टिसे जो विचार करेंगे, उन्हें यह लगे बिना 
नहीं रद्द सकता कि जो काम जेनपरम्पराका था और है और जिस कामको 
करनेके लिए. जेनोको द्दी आगे आना चाहिए, था, संकट सहना चाहिए, था 
और ब्राह्मणवर्गके वचस्वसे पराभूत जनधमके तेजका उद्धार करना चाहिए. 
था, वह सब कार्य मूलभूत सिद्धांतकी शुद्धिके बलसे स्वयमेव हो रहा है, उसमें 
साथ न देकर विरोध करना पिछली रोटी खाना और कत्तव्यभ्रष्ट होना है । 


“- प्रस्थान 
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यो तो इस सग्रहका प्रत्येक लेख गहन है किन्तु कुछ तो ऐसे हैं कि जो 
बह़ेसे बडे विद्वान या विचारककी भी बुद्धि और समझकी कसौटी करते हैं । 
विषय विविध हैं | दृश्टिबिन्दु अनेक विध है। समालोचना मूलगामी है। अत- 
ए.ब समस्त पुस्तकका रहस्य तो समस्त लेखोको पढकर विचार कर ही प्राप्त 
किया जा सकता है फिर भी दोनो लेखकोके प्रत्यक्ष परिचय और इस पुस्तकके 
वाचनसे में जो कुछ समझ पाया हूँ और जिसने मेरे मनपर गहरी छाप 
जमाई है उससे सम्बद्ध कुछ बातोंकी ही यहाँ चर्चा करता हूँ। 
( १) घर्म और तस्व-चिन्तनकी दिशा एक हो तभी दोनों सार्थक बन 
सकते हैं । 
(२) कर्म और उसके फलका नियम सिफ वैयक्तिक न द्वोकर सामूहिक 
भी है। 
( ३ ) मुक्ति कमंके विच्छेदठ या चित्तके विलयमें नहीं है किन्तु दोनोंकी 
उत्तरोत्तर शुद्धिमे है। 
( ४ ) मानवताके सदगुणोंका रक्षा, पुष्टि और वृद्धि यद्दी परम ध्येय है। 
१--तत्वज्ञान अर्थात्‌ स्यशोघनके प्रयत्नोंमेंसे फलित हुए और होनेवाले 
सिद्धान्त । घममं अर्थात्‌ उन सिद्धान्तोंके अनुसरणद्वारा निर्मित वैयक्तिक और 
सामूहिक जीवन-व्यवहार | यह सच है कि एक ही व्यक्ति या समूहकी योग्यता 
ओर शक्ति सदैव एक-सी नही होती । अतएब भूमिका और अधिकार-भेदके 


# नवजीवन संघद्वारा प्रकाशित गुजराती पुस्तक | लेखक--श्री किशोरछालक 
मशरूवाला और केदारनाथजी । 
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आधारसे घर्ममें अन्तर होता है। इतना ही नहीं किन्तु धमोचरणमें अधिक 
पुरुषार्थ अपेक्षित होनेसे वह गतिकी दृष्टिसे तत्वशानसे पिछड़ मी जाता है | 
फिर भी यदि दोनोंकी दिशा ही मूलसे भिन्न द्वो तो तत््वज्ञान कितना भी गहरा 
तथा सच्चा क्‍यों न हो, धर्म उसके प्रकाशसे वंचित द्वी रहेगा और फलस्वरूप 
मानवताका विकास अवरुद्ध हो जायगा। तत्त्वज्ञानकी शुद्धि, जृद्धि और परिपाक 
जीवन घर्मकी परिणतिके बिना असंभव है। इसी प्रकार तर्वज्ञानके आछू- 
म्बनसे शून्य धमें जडता और वहमसे मुक्त नहीं हो सकता। अतणव दोनोंमे 
दिशा-मेद होना घातक है। इस वस्तुको एकाध ऐतिहासिक दृष्टान्तके द्वारा 
समझना सरल होगा । भारतीय तत्त्वशानके तीन युग स्पष्ट हैं। प्रथम युग 
आत्मवैषम्यके सिद्धान्तका, दूसरा आत्मसमानताके सिद्धान्तका, और तीसरा 
आत्माददतके सिद्धान्तका | प्रथम सिद्धातके अनुसार माना गया था कि पत्येक 
जीव मूलतः समान नहीं है । प्रत्येक स्वकर्माधीन हे और प्रत्येकके कमे विषम 
और प्रायः विरुद्ध होनेसे तदनुसार ही जीवकी श्थिति और डसका विकास 
संभव है। इसी मान्यताके आधारपर ब्राह्मण-कालके जन्मसिद्ध धर्म और 
सस्कार निश्चित हुए, हैं। इसमें किसी एक वगेका अधिकारी अपनी कक्षामे 
रह कर ही विकास कर सकता है, उस कक्षासे बाहर जाकर वर्णोश्रम- 
भर्मका आचरण नहीं कर सकता। इन्द्रपद या राज्यपदकी ग्रासिके लिए 
अमुक धर्का आचरण आवश्यक है किन्तु उसका हर कोई आचरण नहीं कर 
नहीं सकता और न करा सकता है। इसका अर्थ यही है कि कमेकृत वैषम्य 
स्वाभाविक दे और जीवगत समानता होनेपर भी वह व्यवहाये नहीं है। 
आत्मसमानताके दूसरे सिद्धान्तानुसार घटित आचरण इससे बिल्कुल मिन्न 
है । उसमें किसी भी अधिकारी या जिशासुको किसी भी प्रकारके कर्मसंस्कारके 
द्वारा अपना विकास करनेका स्वातंत््य है। उसमें आत्मोपम्यमूलक अहिंसा- 
प्रधान यम-नियमोंके आचरणपर ही भार दिया जाता है। उसमें कमेकृत 
वैषम्यकी अवगणना नहीं है किन्तु समानतासिद्धिके प्रयत्नोंके द्वारा उसके 
निवारणपर द्वी भार दिया जाता है। आस्माद्वैठका सिद्धान्त तो समानताके 
सिद्धान्तसे भी एक कदम आगे बढ़ गया है । उसमें व्यक्ति-व्यक्तिके बीच कोई 
यास्तविक भेद नहीं है। उस अद्देतमें तो समानताका व्यक्तिमेद' भी रुस 
डो जाता है अतएव उस सिद्धान्तमें कमंसस्कारजन्य वैषम्बको सिर्फ निवारण 
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योग्य दी नहीं माना किन्तु उसे बित्कुल काल्पनिक माना गया है | किन्तु हस 
देखते हैं कि आत्म-समानता और आत्मह्वैतके सिद्धान्तको कट्टरतासे माननेवाले 
भी जीवन-व्यवहारमें कमवैषम्यको ही साइजिक और अनिवायं मानकर चलते 
हैं। यही कारण है कि आत्म-समानताके प्रति अनन्य पक्षपात रखनेत्राले जैन 
या वैसे ही दूसरे पथके लोग जातिगत उच्च-नीचताको मानो शाश्रत मानकर ही 
व्यवहार करते हैं। इसके कारण स्पर्शास्पशका मारणान्तिक विष समाजमें व्याप्त 
हो गया है, फिर भी इस भ्रमसे वे मुक्त नहीं होते । स्पष्ट है कि उनका सिद्धान्त 
एक दिशामें है, और धम-जीवन-व्यवहार दूसरी दिशामें। यही स्थिति अद्वैत 
सिद्धान्तका अनुसरण करनेवालोंकी है | वे देतको तनिक भी अवकाश न 
देकर भद्वैतकी तो बातें करते हैं, किन्तु उनका, यहा तक कि सन्यासियोंका 
भी, आचरण द्वेंत ओर करम्मवेषम्यके अनुसार ही होता है | परिणाम यह है कि 
तत््वज्ञानका विकाप्त अद्वेत तक होनेपर भी उससे भारतीय जीबनको कोई 
लाभ नहीं हुआ। उल्टा वह आचरणकी दुनियामे फँसकर छिन्नभिन्न हो 
गया है। यह एक ही दृश्टन्त इस बातकी सिद्धिके लिए. पयोत्त है कि तस्व- 
ज्ञान और धमकी दिशा एक होना आवश्यक है| 

२--अच्छी बुरी हालत, उन्नत-अवनत अवस्था और सुखदुःखकी 
सावंत्रिक विषमताका पूर्णरूपसे खुलासा केवल ईश्वरवाद या अ्रह्मवादमेसे 
मिलनेका सभव नहीं था, अतएव स्वाभाविक रुपसे ही परापूर्वसे प्राप्त वैयक्तिक 
कर्मफलका सिद्धान्त, मनचाहे प्रगतिशील-वादको स्वीकार कर लेनेपर मी--- 
अधिकाधिक दृढ होता गया। “जो करे वही भोगे ? “ प्रत्येकका भाग्य भिन्न है? 
* बोवे वही काठे !” “ काटनेवाछा और फल चखनेबाला एक और बोनेवाल्य 
दूसरा, यह असभव हे ! ये सब खयालात केवल वैयक्तिक कर्मफलके सिद्धान्तके 
आधारसे रूढ हुए और सामान्य रूपसे प्रजा-जीवनके प्रत्येक अंगर्मे इतने 
गहरे दृठमूछ हो गये कि यादे कोई कहता है कि “ किसी एक व्यक्तिका कर्म 
केवल उसीमें फल या परिणाम उत्पन्न नहीं करता किन्तु उसका असर 
उस कर्मकर्ता व्यक्तिके अलावा सामूहिक जीवनमें भी ज्ञात अज्ञात रूपसे फैल 
जाता है, ! तो तथाकथित बुद्धिमान्‌ बरस मी चकित हो जाता है और प्रत्येक 
सप्रदायके विद्वान्‌ या विचारक उसके विरोघमें अपने शास्त्रीय प्रमाणोंका ढेर 
लगा देते हैं। इस कारण कमेफल्का नियम वैयक्तिक होनेके साथ दी 
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सामूहिक भी है या नही, और नहीं है तो कौन-सी असंगतियाँं या अनुपपत्तियाँ' 
उपस्थित द्वोती हैं ओर ऐसा हो तो उस दृष्टिसे ही समग्र मानव-जीवनके 
व्यवहारकी रचना करना चाहिए, इस बातपर कोई गहरा विचार करनेके 
लिए तैयार नहीं। सामूहिक कर्मफलके नियमकी दृष्टिसे झून्य सिर्फ वैयक्तिक- 
कर्मफल-नियमके कारण मानब-जीवनके इतिहासमें आज तक क्‍या क्या 
बाधाएँ आईं और उनका निवारण किस दृष्ठिसे कमफलका नियम माननेपर 
हो सकता है, में' नहीं जानता कि इस विषयमें किसीने इतना गहरा विचार 
किया हो। किसी एक भी प्राणीके दुःखी होनेपर में सुखी नहीं हो सकता, 
जब तक विश्व दुःखमुक्त न द्वो तब तक अरसिक मोक्षसे क्‍या लाभ ! यहदद 
महायान-भावना बौद्धपरपरामें उदित हुईं थी। इसी प्रकार प्रत्येक 
संप्रदाय सब जगतके क्षेम-कल्याणकी प्राथना करता है और समस्त विश्वके 
साथ मेत्री बढानेकी बह्मवार्ता भी करता है किन्तु वह महायानी' भावना या 
ब्रह्मगातोीं अतमें वेयक्तिक कर्मफलवादके दृढ सस्कारोंसे टकराकर जीवनमे 
अधिक उपयोगी सिद्ध नहीं हुईं । पूज्य केदारनाथजी और मशरूवाला दोनों 
कर्मफलके नियमको सामूहिक दृष्टिसे सोचते हैं। मेरे जन्मगत और शास्त्रीय, 
संस्कार वेयक्तिक कमंफल-नियमके हैं, इससे भें भी उसी प्रकार विचार करता 
था; किन्तु जैसे जैसे उसपर गरभी रतासे विचार करता हूँ बेसे बैसे प्रतीत होता है 
कि कर्मफलके नियमके विषयमें सामूहिक जीवनकी दृश्सि दी सोचना जरूरी 
है ओर सामूहिक जीवनकी जवाब-देहियोंको खयालमें रख कर जीवनके 
प्रत्येक व्यवह्ारकी घटना और आचरण होना चाहिए, । जब वैयक्तिक दृष्टिका 
प्राधान्य द्ोता हे तब तत्कालीन चितक उसी दृष्टिसे अमुक नियमोंकी रचना करते 
हैं, इससे उन नियमोमें अरथ-विस्तार सभावित ही नहीं, ऐसा मानना देश- 
कालकी मयांदामें सर्वया बद्ध हो जाने जैसा है । जब सामूहिक जीवनकी दृष्टिसे 
कर्मफलके नियमकी विचारणा और घटना होती है तब भी वेयक्तिक दृष्टि लुप्त 
नहीं हो जाती | उल्टा सामूहिक जीवनमें वैयक्तिक जीवन पूर्णरूपसे समाविष्ठ 
हो जानेसे वैयक्तिक दृष्टि सामूहिक दृष्टि तक विस्तृत और अधिक शुद्ध होती 
है। कर्मफलके नियमकी सच्ची आत्मा तो यद्दी है कि कोई भी कम निष्फल नहीं' 
होता और कोई भी परिणाम बिना कारण नहीं होता । जैसा परिणाम वैसा ही' 
उसका कारण होना चादिए। अच्छा परिणाम चादनेवाछा यदि अच्छा करे 
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'न करे, तो वह वैसा परिणाम प्राप्त नहीं कर सकता | कर्म-फल-नियमछी इस 
आत्माका सामूद्दिक इष्टिसे कर्म-फलको घटाने पर भी लोप नहीं होता। सिर्फ वह 
चैयक्तिक सीमाके बन्धनसे मुक्त होकर जीवन-व्यवद्दारकी घटनामें सहायक 
होता है। आत्म-समानताके सिद्धान्तानुसार या आत्मद्वैतके सिद्धान्तानुसार किसी 
भी प्रकारसे सोचें, एक बात सुनिश्चित है कि कोई भी व्यक्ति समूहसे 
सर्वथा भिन्न नहीं है, रह भी नहीं सकता । एक व्यक्तिके जीवन-इतिहासके 
-सुदीर्ष पटपर दृष्टि डालकर सोचें; तो शीघ्र स्पष्ट दो जायगा कि उसमें पूर्वकालके 
'एकत्र हुए और वर्तमानके नये संस्कारोंमें साक्षात्‌ या परपरासे अन्य 
असख्य व्यक्तियोंके सस्कार भी कारण हैं ओर वह व्यक्ति भी जिन संस्कारोका 
निर्माण करता है वे सिर्फ उसी तक मर्यादित नहीं रहते किन्तु अन्य व्यक्ति- 
योंमें भी साक्षात्‌ या परपरासे संक्रान्त होते रहते हैं | वस्तुतः समूह या समष्टि 
यह व्यक्ति या व्यष्टिका पूर्ण जोड है | 

यदि प्रत्येक व्यक्ति अपने कर्म और फलके लिए. पूर्ण रूपसे उत्तरदायी 
हो और अन्य व्यक्तियोंस अत्यन्त स्वतन्त्र होनेसे उसके श्रय-अश्रेयका विचार 
उसीके अधीन द्वो, तो फिर सामूहिक जीवनका कया अथे होगा ! क्योंकि 
बिल्कुल भिन्न, स्वतन्त्र और पारस्परिक असरसे मुक्त व्यक्तियोंका सामूद्दिक 
जीवनमे प्रवेश तो केवछ आकस्मिक घटना ही माननी होगी । यदि सामूहिक 
जीवनसे वैयक्तिक जीवन अत्यन्त भिन्न संभवित नहीं है ऐसा अनुभवसे सिद्ध 
है, तो तत््वज्ञान भी उसी अनुभवके आधारपर प्रतिपादन करता है कि व्यक्ति 
व्यक्तिके बीच कितना ही भेद क्‍यों न दीखता हो फिर भी प्रत्येक व्यक्ति 
किसी ऐसे एक जीवनसूत्रसे ओतप्रोत है कि उसीके द्वारा व सभी व्यक्ति 
आपसमें संकलित हैं । यदि बस्तुस्थिति ऐसी है तो कर्मफलके नियमका भी 
विचार और उसकी घटना इसी दृष्टिसे होनी चाहिए | अब तक आध्यात्मिक 
अयका विचार भी प्रत्येक संप्रदायमें वेयक्तिक दृष्टसिसि ही हुआ है। 
व्यावहारिक लाभालामका विचार भी उद्डी दृष्टिसि हुआ है । इसके 
कारण जिस सामूहिक जीवनके बिना हमारा काम नहीं चछता, उसको 
लक्ष्य करके श्रेय या ग्रेयका मौलिक विचार या आचारका निर्माण ही 
नहीं हो पाया है। सामूहिक कल्याणार्थ बनाई जानेवाली योजनाएँ इसी लिए 
या तो पद पद पर भप्न हो जाती हैं या निर्बल दोकर खटाईमें पड़ जाती हैं । 
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विश्व-शान्तिका सिद्धान्त निश्चित होता है किन्तु उसका हिमायती प्रत्येक राष्ट्र 
फिर बैयक्तिक दश्टसि ही सोचने लग जाता है। इसीसे न तो विश्व-शाति सिद्ध 
'होती है और न राष्ट्रीय उन्नति स्थिरताको प्राप्त होती है। यही न्याय प्रत्येक 
समाजमें लागू होता है | किन्तु यदि सामूहिक जीवनकी विशाल और 
अखण्ड दृष्टिका उन्मेष किया जाय और उसी दृष्टिके अनुसार प्रत्येक व्यक्ति 
अपनी जवाबदेहीीकी मयौदाको विकसित करे, तो उसके हिताहितकी 
दूसरोंके हितादतोंसे ट्कर नहीं होगी और जहाँ वेयक्तिक दानि दीखती होगी 
वहाँ मी सामूद्िक जीवनके छामकी दृष्टि उसे सतोष देगी। उसका कर्तव्य-क्षेत्र 
विस्तृत हो जानेसे उसके सम्बन्ध भी व्यापक बन जायेंगे और बह अपनेमें 
शक  भूमा ? का साक्षात्कार करेगा । 

३--दुःखते मुक्त होनेके विचारमेंसे ही उसके कारणभूत कमसे मुक्त 
डोनेका विचार स्फुरित हुआ। ऐसा माना गया कि कर्म, प्रवृत्ति या जीवन- 
व्यवहारका उत्तरदायित्व स्वतः ही बन्धनरूप है। उसका अस्तित्व जब तक 
है, तब तक पूर्ण मुक्ति सभव द्वी नहीं । इस धारणामेसे कर्ममात्रकी निवृत्तिके 
विचारमसे श्रमण-परपराका अनगारमाग और सन्यास-परम्पराका बर्ण-कर्त- 
घमंसन्यास फलित हुआ । किन्तु उसमें जो विचार-दोष था वह शनेःशनेः 
सामूहिक जीवनकी निर्बेखहता ओर बिन-जबाबदेहीके द्वारा प्रकट हुआ | जो 
अनगार हुए या जिन्होंने वर्ण-कर्म-धमंका त्याग किया, उन्हें मी जीना तो या 
ही | हुआ यह कि उनका जीवन अधिक मात्रामें परावरूम्बी और कृत्रिम हो 
गया । सामूहिक जीवनके बंधन हटने और अस्त-व्यस्त होने छगे। इस अनु- 
भवसे सीख मिली कि केवल कम बंधन नहीं है किन्तु उसमे रहनेवाली तृष्णा 
चृत्ति या दृष्टिकी सकुचितता ओर चित्तकी अशुद्धि द्वी बन्धनरूप है। इन्हींसे 
दुःख दोता है । इसी अनुभवका निचोड़ है अनासक्त कमंबादके प्रतिपादनमें ) 
इस पुस्तकके लेखकोंने उसमें संशोधन करके कर्मशुद्धिका उत्तरोत्तर प्रकर्ष सिद्ध 
करनेको ही मद्दत्व दिया है और उसीमे मुक्तिका साक्षान्कार करनेका प्रतिपादन 
किया दे । पाँचमें सुई घुस जाय तो निकाल कर फेक देनेवालेकों सामान्य रूपसे 
कोई बुरा नहीं कट्ैगा । किन्तु जब सुई फेकनेवाला पुनः सीनेके लिए या अन्य 
शअ्रयोजनसे नई सुईकी तछाश करेगा और न मिलनेपर अधीर दोकर दुःखकका 
अनुभव करेगा, तब बुद्धिमान मनुष्य उससे अवश्य कहेगा कि तुमसे भूछ हुई 
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है । सुईका निकालना तो ठीक दे क्योंकि वह अस्थानमें थी। किन्तु यदि उसकी 
भी जीवनमें आवश्यकता है, तो उसे फैंक देना अवश्य भूल है। यथाबत्‌ 
उपयोग करनेके लिए योग्यरूपसे उसका संग्रह कर रखना ही पँवमेंसे सुई 
निकालनेका ठीक प्रयोजन है । जो न्याय सुईके लिए. है, वह्दी न्याय सामूहिक 
कर्मके लिए. है। सिर्फ वैयक्तिक दृष्टिसे जीना सामूहिक जीवनकी दृष्टिम 
सुई भोंकने जैसा है । उस सुईको निकाल कर उस्तका यथावत्‌ उपयोग कर- 
नेका मतलब है सामूदिक जीवनकी जवाबदेही समझपूर्वक स्वीकार करके 
जीना । ऐसा जीवन व्यक्तिके लिए, जीवन-मुक्ति है। जैसे जैसे प्रत्येक व्यक्ति 
अपनी वासनाशुद्धिके द्वारा सामूहिक जीवनके मैलकों कम करता रहेगा, वैसे 
वैसे सामूहिक जीवन विशेष रूपसे दुःखमुक्त होता जायगा। इस प्रकार विचार 
करनेसे कर्म ही धर्म प्रतीत होगा । अमुक फल अर्थात्‌ रसके अलावा छाऊू 
भी | यदि छाल न हो, तो रस टिक नहीं सकता और बिना रसकी छाल भी 
फल नहीं । इसी प्रकार धर्म तो कमका रस है और कर्म केवल घर्मकी 
छाल है | दोनों जब यथावत्‌ समिश्रित हों, तमी जीवन-फल प्रकट द्वो सकता है | 
करमरूप आल्म्बनके बिना वैयक्तिक ओर सामूहिक जीवनकी शुद्धिरूप धर्म 
रहेगा कहाँ ! ओर यदि ऐसी झुद्धि न हो तो उस कर्मका छालसे अधिक मूल्य 
भी क्‍या होगा १ इस प्रकारका धर्म-कर्-बिचार इन लेखोंमें ओतप्रोत है । 
विशेषता यह है कि लेखकोंने मुक्तिकी भावनाका भी विचार सामुदायिक 
जीवनकी दृष्टिसे किया हे और सगति बेठाई है | 

कर्म प्रवृत्तियाँ नाना प्रकारकी हैं। किन्तु उन सबका मूल चित्तमें है। 
कभी योगियोंने निणय किया कि जब तक चित्त है तब तक विकल्प उद्भूत 
होते रहेगे और विकल्पोके होनेसे शांतिका अनुभव नहीं दोगा। अतएव 
४ मूले कुठारः ? के न्यायसे वे चित्तके विलय करनेको हो प्रश्नत हो गये झौर 
कई लोगोने मान लिया कि चित्त-विल्य ही मुक्ति है और वद्दी परम साध्या 
है। मानवताके विकासका विचार तो इसमें उपेक्षित-सा ही रह गया। यह भी 
कर्मको बन्धन मानकर उसके त्यागके जैसी ही भूल थी। उक्त बिचारमें अन्य 
विचारकोंने संशोधन किया कि चित्तघिलय मुक्ति नहीं है किन्तु चित्तशुद्धि दी 
शक्तिका मार्ग होनेसे मुक्ति है। किन्तु सिर्फ वैयक्तिक चित्तकी शुद्धिको पूण्ण मुक्ति 
मान लेना अधूरा विचार है। लामूदिक चित्तकी शुद्धि बढ़ाते जाना ही 


वियार-कणिका १्७र्‌ 


वैयक्तिक चित्त-शद्धिका आदर्श होना चाहिए.। और यदि वह हो, तो किसी 
स्थानानतर या लोकान्तरमें मुक्ति-धाम मानने या कल्पित करनेकी तनिक मी 
आवश्यकता नहीं। वेसा धाम तो सामूहिक चितकी श॒द्धिम अपनी शुद्धिकी 
देन देना ही है। 


४-- प्रत्येक सप्रदायमें स्वभूतहितको महर्व दिया गया है। किन्तु 
व्यवद्यारमें मानव-समाजके भी हितका पूर्णरूपसे आवरण मुश्किल्से दीखता' 
है| अतएव प्रश्न यह है कि मुख्य लक्ष्य कौन-सी दिशाम और किस ध्येयकी 
ओर देना चाहिए | प्रस्तुतमे दोनों लेखकोंकी विचारसरणी स्पष्ट रुपसे प्रथम 
मानवताके विकासकी ओर लक्ष्य देने और तदनुसार द्दी जीवन जीनेकी ओर 
संकेत करती है। मानवताके विकासका मतलब हे मानवताने आज तक जिन 
सद्ुणोंकी जितनी मात्रामे सिद्धि की है उनकी पूर्णरूपसे रक्षा करना और 
तदद्वारा उन्हीं सदुणो्में अधिक संशुद्धि लाना और नये सदुणोंका विकास 
करना, जिससे कि मानव-मानवके बीच इन्द्र और अन्रुताके तामस-बल प्रकट. 
न हो सकें। जितने प्रमाणमें इस प्रकार मानवता-विकासका ध्येय सिद्ध होगा 
उतने ही प्रमाणन समाज-जीवन संवादी और एकतान बनेगा। इसका प्रासंगिक 
फल सर्वभूतद्दित ही होगा। अतएव प्रत्येक साधकके प्रयत्नकी मुख्य दिशा 
मानवताके विकासकी ही होनी चाहिए.। यह सिद्धान्त भी सामूहिक जीवनकी 
दृष्टिसे कम-फलका नियम घटित करनेके विचारमेंसे ही फलित होता है । 


उक्त विचारसरणीसे ग्रहस्थाश्रमकों केन्द्रमं रखकर सामुदायिक जीव- 
नके साथ वेयक्तिक जीवनका सुमेल रखनेकी यूचना मिलती हे। गहस्थाश्रमर्मे 
ही शेष सभी आश्रमोके सद्ुणोंकी सिद्ध करनेका अवसर मिल जाता है। क्योंकि 
तदनुसार गहस्थाश्रमका आदश दी इस प्रकारसे बदल जाता है कि वह 
केवल भोगका धाम न रद्द कर भोग और योगके सुमेलका धाम बन जाता 
है। अतएव ग्रंहस्थाभ्रमसे विच्छिन्न रूपमें अन्य आशभ्रमोंका विचार प्रात नहीं: 
होता | गहस्थाअम ही चतुराभ्रमके समग्र जीवनका प्रतीक बन जाता है। यही 
वस्तु नैसगिक भी है। 


समाजको बदलो 


£ बदलना ! प्रेरक क्रिया है, जिसका अर्थ है--बदल डालना प्रेरक क्रिया- 
नें अप्रेक क्रियाका भाव सी समा जाता है, इसलिए, उसमें स्वय बदलना 
ओर दूसरेको बदलना ये दोनों अथ आ जाते हैं। यह केवल व्याकरण या 
शब्दशास्त्रकी युक्ति ही नहीं है, इसमे जीवनका एक जीवित सत्य भी निहित 
है | इसीसे ऐसा अथविस्तार उपयुक्त माल्म होता है। जीवनके प्रत्येक 
क्षेत्रमे अनुभव होता है कि जो काम औरोंसे कराना हो और ठीक तरहसे 
कराना हो, व्यक्ति उसे पहले स्वयं करे | दूसरोंको सिखानेका इच्छुक स्वयं 
इच्छित विषयका शिक्षण लेकर---उसमें पारगत या कुशल होकर ह्वी दूसरोको 
सिखा सकता है | जिस विषयका ज्ञान ही नहीं, अच्छा ओर उत्तम शिक्षक 
भी वह विषय दूसरेको नहीं सिखा सकता। जो स्वयं मेल्य-कुचेला हो, 
अंग-अंगमें मेल भरे हो, बह दूसरोंको नइछाने जायगा, तो उनको स्वच्छ 
करनेके बदले उनपर अपना मैल ह्वी लगायगा | यदि दूसरेकों स्वच्छ करना 
है तो पहले स्वय स्वच्छ होना चाहिए । यद्यपि कभी कमी सही शिक्षण पाया 
हुआ व्यक्ति भी दूसरेको निश्चयके मुताबिक नहीं सिखा पाता, तो भी 
सिखानेकी या झुद्ध करनेकी क्रिया बिलकुल बेकार नहीं जाती, क्‍योंकि इस 
क्रियाका जो आचरण करता है, वह स्वये तो लाभम रहता दी है, पर 
उस लाभके बीज जल्द या देरसे, दिखाई दे या न दें, आसपासके वातावरणमें 
भी अंकुरित हो जाते हैं । 

स्वय तैयार हुए बिना दूसरेको तैयार नहीं किया जा सकता, यह सिद्धान्त 
सत्य तो है ही, इसमें और भी कई रहस्य छिपे हुए हैं, जिन्हें समझनेक्री जरूरत 
है | हमारे सामने समाजको बदल डालनेका प्रश्न है। जब कोई व्यक्ति 
समाजको बदलना चाहता है ओर समाजके सामने छुद मनसे कहता है--- 


समाजको वदलो १७्दे 


€ बदल जाओ, ? तब उसे समाजको यद्द तो बताना ही द्ोगा कि तुम कैसे हो; 
और केसा होना चाहिए । इस समय तुम्हारे अमुक अमुक संस्कार हैं, अमुक 
अमुक व्यवद्ार है, उन्हें छोड़कर अमुक अमुक संस्कार और अमुक अमुक 
रीतियाँ धारण करो । यहाँ देखना यह है कि घमझानेवाला व्यक्ति जो कुछ 
कहना चाहता है, उसमें उसकी कितनी लगन है, उसके बारेमें कितना 
जानता है, उसे उस वस्तुका कितना रंग लगा है, प्रतिकूल संयोगोमं भी वह 
उस सम्बन्धमें कहाँ तक टिका रहा है और उस्तकी समझ कितनी गहरी 
है | इन बातोंकी छाप समाजपर पहले पड़ती है। सारे नहीं तो थोड़ेसे भी' 
लोग जब समझते हैं कि कहनेवाला व्यक्ति सच्ची द्वी बात कहता है और 
उसका परिणाम उसपर दीखता भी है, तब उनकी वूरत्त बदछती है और 
उनके मनमें सुधारकके प्रति अनादरकी जगह आदर प्रकट होता है। भले ही वे 
लोग सुधारकके कहे अनुसार चल न सकें, तो भी उसके कथनके प्रति आदर 
तो रखने ही लगते हैं । 


औरोंसे कहनेके पहले स्वय बदल जानेमें एक लाभ यह भी है कि दूसरोंको 
सुधारने यानी घमाजको बदल डालनेके तरोकेकी अनेक चाबियाँ मिल जाती 
हैं। उसे अपने आपको बदलनेमें जो कठिनाइयें। महसूस होती हैं, उनका 
निवारण करनेमें जो ऊहापोह होता हे, और जो मार्ग ढूँढे जाते हैं, उनसे 
वह औरोंकी कठिनाइयों भी सहज ही समझ लेता है। उनके निवारणके 
नए. नए मार्ग भी उसे यथाप्रसंग सूझने छूगते हैं। इसलिए, समाजको 
बदलनेकी बात कहनेवाले सुधारककों पहले स्वयं दृशत बनना चाहिए कि 
जीवन बदलना जो कुछ है, वह यह है | कहनेकी अपेक्षा देखनेका असर कुछ 
ओर होता है और गहरा मी होता है| इस वस्तुकों हम समभीने गॉधीजीके 
जीवनमें देखा है। न देखा होता तो शायद बुद्ध और महावीरके जीवन- 
परिवर्ननके मा्गके विषय भी सन्देह बना रहता | 


इस जगह में दो-तीन ऐसे व्यक्तियोंका परिचय दूँगा जो समाजकों बदरू 
डालनेका बीड़ा छेकर ही चले हैं| समाजको कैसे बदढछा जाय इसकी ग्रतीति 
वे अपने उदाइरणसे ही करा रहे हैं। गुजरातके मूक कार्यकर्ता रविधकर 
मदराराजको--जो झुरूसे ही गाँधीजीके साथी और सेवक रहे हैं,--चोरी और 


१७8 घमे और समाज 





खून करनेमें ही भरोसा रखनेवाडी और उसीमें पुरुषाथ समझनेवाली 
£ बारैया ” जातिको सुधारनेकी लगन लगी। उन्होंने अपना जीवन इस 
जातिके बीच ऐसा ओतप्रोत कर लिया और अपनी जीवन-पद्धतिको इस प्रकार 
परिवर्तित किया कि धीरे-चीरे यह जाति आप ही आप बदलने लगी, 
खूनके गुनाह खुद-ब-खुद कबूल करने लगी और अपने अपराधके लिए सजा 
भोगनेमं भी गोरव सानने लगी | आखिरकर यह सारी जाति परिवर्तित 


को गई। 


रविशंकर महाराजने हाई स्कूल तक भी शिक्षा नहीं पाई, तो भी उनकी वाणी 
बड़े बड़े प्रोफसरो तकपर असर करती है। विद्यार्थी उनके पीछे पागल बन 
जाते हैं। जब वे बोलते हैं तब सुननेवाछा समझता है कि महाराज जो कुछ 
कहते हैं, बह सत्य और अनुभवसिद्ध है। केन्द्र या प्रान्तके मन्त्रियों तक पर 
उनका जादू जैसा प्रभाव है ।वे जिस क्षेत्रम कामका बीडा उठाते हैं, 
उसमे बसनेबाले उनके रहन-सहनसे मन्त्रमुग्ध हो जाते हैं--क्यों कि 
उन्होने पहले अपने आपको तैयार किया है--बदला है, ओर बदलनेके 
रास्तोंका--भेदोंका अनुभव किया है। इसीसे उनकी वाणीका असर पडता 
है। उनके विषयमें कवि ओर साहित्यकार स्व० मेघाणीने ' माणसाईना दीवा 
( मानवताके दीपक ) नामक परिचय-पुस्तक लिखी है| एक और दूसरी 
पुस्तक श्री बबलभाई मेहताकी लिखी हुई है। 


दूसरे व्यक्ति हैं सन्‍त बार, जो स्थानकवासी जैन साथु हैं। वे सँहपर 
सुंहपत्ती, द्ाथ्में ग्जोहदरण आदिका साधु-वेष रखते हैं, किन्तु उनकी दृष्टि 
चहुत ही आगे बढी हुई है। वेष ओर पन्थके बाडोंको छोटकर वे किसी अनोखी 
दुनियामें विहार करते हैं। इसीसे आज शिक्षित ओर अशिक्षित, शरकारी या 
गेग्सरकारी, हिन्दू या मुसलमान ख्त्री-पुरुष उनके वचन मान लेते हैं। विशेष 
रूपसे “ भालकी पद्मी ” नामक प्रदेशमें समाज-सुधारका कार्य वे छामग बारह 
वषसे कर रहे हैं । उस प्रदेशमें दो सोसे अधिक छोटे-मोटे गाँव हैं। वहाँ 
उन्होंने ध्रमाजको बदलछनेके लिए. जिस घम और नीतिकी नींवपर सेवाकी 
इमारत झुरू की है, वह ऐसी वस्तु है कि उसे देखनेबाले और जाननेबालेको 
आश्चर्य हुए. बिना नहीं रहता । मन्त्री, कलेक्टर, कमिश्नर आदि सभी कोई 


खमाजको बदलो श्ज्ण्‌ 


अपना-अपना काम लेकर सन्त बालके पास जाते हैं और उनकी सलाह लेते 
हैं। देखनेमें सन्‍त बालने किसी पंथ, वेष या बाह्य आचारका परिवत्तेन नहीं 
किया परंतु मौलिक रूपमें उन्होंने ऐसी प्रद्धत्ति शुरू की है कि वह उनकी 
आत्मामेँ अधिवास करनेवाले धर्म और नीति-तत्त्वका साक्षात्कार कराती है और 
उनके समाजको सुधारने या बदलनेके दृष्टिबिन्दुको स्पष्ट करती है। उनकी 
प्रबत्तिमें जीवन-क्षेत्रकों छूनेवाले समस्त विषय आ जाते हैं | समाजकी सारी 
काया ही कैसे बदली जाय और उसके जीवनमे स्वास्थ्यका, स्वावरुम्बनका 
वसमन्‍्त किस प्रकार प्रकट हो, इसका पदार्थ-पांठ वे जैन साधुकी रीतिसे गाँव- 
गाँव घूमकर, सारे प्रश्नोंमें सीधा भाग लेकर छोगोंको दे रहे हैं । इनकी 
विचारधारा जाननेके लिए इनका ' विश्व-वात्सल्य ? नामक पत्र उपयोगी है 
ओर विशेष जानकारी चाहनेवालोंको तो उनके सम्पक्कंमे दी आना चाहिए। 

तीसरे भाई मुसलमान है| उनका नाम है अकबर भाई। उन्होंने भी, 
अनेक व हुए, ऐसी द्वी तपस्या शुरू की है। बनास तटके सम्पूण प्रदेशर्म 
उनकी प्रवृत्ति विख्यात हे। वहाँ चोरी ओर खून करनेवाली कोली तथा ठाकु- 
रोकी जातियाँ सेकड़ों वर्षोसे प्रसिद्ध हैं। उनका रोजगार ही मानो यही हो 
गया है। अकबर भाई इन जातियों में नब-चेतना छाये हैं। उच्चवर्णके ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वैश्य भी जो कि अस्पृश्यता मानते चले आये हैं और दलित वर्गको 
दबाते आये हैं, अकबर भाईको श्रद्धाकी दृष्टिसे देखते हैं । यह जानते हुए. भी 
कि अकबर भाई मुसलमान हैं, कट्टर हिन्दू तक उनका आदर करते हैं। सब 
उन्हें “ नन्‍्हें बापू ” कहते हैं । अकबर भाईकी समाजको सुधारनेकी सूझ भी 
ऐसी अच्छी और तीत्र है कि वे जो कुछ कहते हैं या सूचना देते हैं, उसमें 
न्यायकी ही प्रतीति होती हे । इस प्रदेशकी अशिक्षित और असंस्कारी जाति- 
थोंके हजारों छोग इशारा पाते ही उनके इद-गि्द जमा हो जाते हैं और 
उनकी बात सुनते हैं । अकबर भाईने गॉँधीजीके पास रहकर अपने आपको 
बदल डाला है--समझपूर्वक ओर विचारपूर्वक । गाँवोंमें और गँबोंके प्रश्न 
ऊन्दहोंने अपने आपको रमा दिया है। 

ऊपर जिन तीन बव्यक्तियोंका उल्लेख किया गया है, वह केवछ यह सूचित 
करनेके लिए कि यदि समाजको बदलना हो और निश्चित रूपसे नये सिरेसे 
गढ़ना दो, तो ऐसा मनोरथ रखनेवाले सुधारकोंको सबसे पहले आपको बदलना 


१७६ चमे और समाज: 


चाहिए. । यह तो आत्म-सुधारकी बात हुईं। अब यह भी देखना शवाहिए, कि 
युग कैसा आया है। हम जैसे हैं, वैसेके वैसे रहकर अथवा परिवरतनके कुछ 
पैबन्द लूगाकर नये युणमे नहीं जी सकते। इस युग जीनेके लिए. इच्छा और 
समझपूर्वक नहीं तो आखिर धक्के खाकर भी हमसे बदलना पड़ेगा । 

समाज और सुधारक दोनोंकी दृष्टिके बीच केवछ इतना ही अन्तर है कि 
रूढ़िगामी समाज नवयुगकी नवीन शक्तियोंके साथ घिसटता हुआ भी उचित 
परिवरतेन नहीं कर सकता, ज्योंका त्यों उन्हीं रूढ़ियोंसे चिपटा रहता है 
और समझता है कि आज तक काम चला है तो अब क्यों नहीं चलेगा ! 
फिर अज्ञानसे या समझते हुए भी रूढिके बन्धनवद्य सुधार करते हुए लोक- 
निन्‍्दासे डरता है, जब कि सच्चा सुधारक नये युगकी नयी ताकतको शीघ्र 
परख छेता है ओर तदनुसार परिवतेन कर छेता है। बह न लोक-निन्दाका 
भय करता है, न निबंल्तासे झुकता है। वह समझता है कि जैसे ऋतुके 
बदलनेपर कपड़ोमें फेरफार करना पड़ता है अथवा वय बढनेपर नये 
कंपड़े सिलाने पडते हैं, बेसे ही नयी परिस्थितिमे सुखसे जीनेके लिए, उचित 
परिवर्तेन करना ही पडता है और वह परिवर्तन कुदरतका या और किसी 
वस्तुका धक्का खाकर करना पड़े, इससे अच्छा तो यही है कि सचेत होकर 
पहलेसे ही समझदारीके साथ कर लिया जाय। 

यह सद जानते हैं कि नये युगने हमारे जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमें पांव जमा 
लिये हैं। जो पहले कन्या-शिक्षा नहीं चाहते थे, वे भी अब कन्याकों थोड़ा 
बहुत पढाते हैं । यदि थोडा बहुत पढाना जरूरी है तो फिर कन्याकी शक्ति 
देखकर उसे ज्यादा पढानेमें क्या नुकसान है ? जैसे शिक्षणके श्षेत्रमे वैसे ही 
अन्य मामलोमें भी नया युग आया है। गाँवों या पुराने ढंगके शबरोंमें तो पर्देसे 
निभा जाता है, पर अब बम्बई, कलकत्ता या दिल्ली जैसे नगरोंमें 
लिवास करना हो और वहाँ बन्द घरों स्त्रियोंको पर्देंमे रखनेक्रा 
आग्रह किया जाय, तो स्त्रियाँ खुद ही पुरुषोंके लिए. भाररूप बन जाती हैं 
और सन्‍्तति दिनपर दिन कायर और निर्भल होती जाती है। 

विशेषकर तरुण जन विधवाके प्रति सहानुभूति रखते हैं, परन्तु जब विवाहका 
प्रश्न आता है तो छोक-निन्दासे डर जाते हैं। डरकर अनेक बार योग्य विधवाकी 
उपेक्षा करके किसी अयोग्य कन्याकों स्वीकार कर हेते हैं और अपने 


समाजकों बदलो १्छ्क 


हाथसे ही अपना संसार बिगाड़ लेते हैं | स्वावरूम्बी जीवनका आदी न द्ोनेसे 
तेजल्वी युवक भी अमिभावकोंकी सम्पत्तिके उत्तराधिकारके छोभसे, उनको गजी 
रखनेके लिए,, रूढ़ियोंको स्वीकार कर लेते हैं ओर उनके चक्रको चालू रख- 
नेमें अपना जीवन गैँवा देते हैं । इस तरहकी दुर्बलता रखनेवाले युवक क्या 
कर सकते हैं ! योग्य शक्ति प्रास करनेसे पूर्व ही जो कुठम्ब-जीवनकी जिम्मेदारी 
ले लेते हैं, बे अपने साथ अपनी पत्नी और बच्चोंको भी खड़ेमें डाल देते हैं । 
महँगी और तगीके इस जमानेमें इस प्रकारका जीवन अन्तमें समाजपर बढता 
हुआ अनिष्ठ भार ही है। पालन-पोषणकी, शिक्षा देनेकी और स्वावलबी होकर 
चलनेकी शक्ति न होनेपर भी जब मूढ़ पुरुष या मूढ़ दम्पति सन्ततिसे घर भर 
लेते हैं, तब वे नई सनन्‍्ततिसे केवल पद्केकी सनन्‍्ततिका ही नाश नहीं करते 
बल्कि स्वयं भी ऐसे फैंस जाते हैं किया तो मरते हैं या जीते हुए भी 
मु्दोके समान जीवन बिताते हैं। 

खान-पान और पहनावेके विषयमें भी अब पुराना युग बीत 
गया है। अनेक बीमारियों और अपचके कारणोंमें मोजनकी अवैज्ञानिक पद्धति 
भी एक है। पुराने जमानेमे जब छोग शारीरिक मेहनत बहुत करते थे, तब 
गाँवोंमें जो पच जाता था, वह आज शहरोंके * बेठकिए,” जीवनमें पचाया नहीं 
जा सकता । अन्न और दुष्पच मिठाइयोंका स्थान वनस्पतियोंकों कुछ अधिक 
प्रमाणमें मिलना चाहिए । कपड़ेकी मैंहगाई या तंगीकी इम शिकायत करते 
हैं परन्तु बचे हुए समयका उपयोग कातनेमें नहीं कर सकते और निठछ्े रहकर 
मिलमालिकों या सरकारको गालियाँ देते रहते हैं | कम कपड़ोंसे केसे निमाव 
करना, सादे और मोटे कपड़ोमें कैसे शोमित होना, यह इम थोड़ा भी समझ 
हें तो बहुत कुछ मार हलका दो जाय । 

पुरुष पक्षमें यद्ध कह् जा सकता है कि एक धोतीसे दो पाजामे तो बन दी 
सकते हैं और ज्ियोंके छिए यद्ट कह्य जा सकता है कि बारीक ओर कीमती 
कपड़ोंका मोह घटाया जाय | साइकल, द्वाम, बस जैसे वाइनोंकी भाग-दोड़में, 
बरसात, तेज हबा या आँधीके समयमें और पुराने ढेंगके रसोई-घरमें 
स्टोब आदि सुरूगाते समय स्तनियोंकी पुरानी प्रथाका पदनावा ( लहँगे-साड़ोका ) 
अतिकूल पड़ता है। इसको छोड़ कर नवयुगके अनुकूछ पंजाबी ख्त्रियों जैसा 
कोई पहनावा ( कमसे कमर जब बैठा न रहना हो ) स्वीकार करना चाहिए) 
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धार्मिक एवं राजकीय विषयोंभ भी दृष्टि और जीवनको बदले बिना नहीं 
चल सकता। प्रत्येक समाज अपने पथका वेश और आचरण धारण 
करनेवाले हर साधुकों यहाँ तक पूजता-पोषता है कि उससे एक बिल्कुल 
निकम्मा, वृसरोंपर निर्भर रहनेवाछा और समाजको अनेक बहसोंमें डाल रखने- 
वाल्ग विशाल वर्ग तैयार होता है। उसके भारसे समाज स्वय कुचला जाता है 
और अपने कन्घेपर बैठनेवाले इस पडित या गुरुवर्गको भी नीचे गिराता है। 

धामिक सस्थामें किसी तरहका फेरफार नहीं हो सकता, इस झूठी धारणाके 
कारण उसमें लाभदायक सुधार भी नहीं हो सकते । पश्चिमी और पूर्वी पाकि- 
स्तानसे जब हिन्दू भारतम आये, तब वे अपने धर्मप्राण मन्दिरों ओर मूर्तियोंको 
इस तरह भूल गए मानो उनसे कोई सम्बन्ध ही न हो | उनका घमं मुखी 
हालतका घम था | रूढिगामी श्रद्धालु समाज इतना भी विचार नहीं करता कि 
उसपर निर्भर रहनेवाले इतने विशाल शुरुवगका सारी जिन्दगी और सारे 
समयका उपयोगी कार्यक्रम क्या है ? 

इस देशमें असाग्प्रदायिक राज्यततन्न स्थापित है। इस लोकतत्रमें सभीको 
अपने मतद्वारा भाग लेनेका जधिकार मिला है। इस अधिकरारका मूल्य 
कितना अधिक है, यह कितने छोग जानते है ! स्लियोंको तो क्या, पुरुषोको 
भी अपने हकका ठीक-ठीक भान नहीं होता; फिर छोकतत्रकी कमियाँ और 
शासनकी नुटियों किस तरह दूर हों ! 

जो गिने चुने पैसेवाले हैं अथवा जिनकी आय पर्यात है, वे मोटरके पीछे 
जितने पागल हैं, उसका एक अंश भी पश्च-पालन या उसके पोषणके पीछे 
नहीं। सभी जानते हैं कि समाज-जीवनका मुख्य स्तम दुधारू पश्चु- 
आओंका पालन और सवर्धन है। फिर भी हरेक घनी अपनी पूँजी 
मकानमे, सोने-चौंदीमे, जवाहरातमे या कारखानेमें लगानेका प्रयत्न करता है 
परन्तु किसीको पश्चु-संवर्धन हारा समाजहितका काम नहीं सूझता । खेतीकी 


तो इस तरह उपेक्षा द्वो रही है मानो वह कोई कसाईका काम हो, यद्यपि 
द्य 
उसके फलकी राह हरेक आदमी देखता है। कु का 


ऊपर निर्दिष्ट की हुई सामान्य बातोंके अतिरिक्त कई बातें ऐसी हैं जिन्हें 
सबसे पहले सुधारना चाहिए। उन बिषयोंमे समाज जब तक बदले नहीं, 
पुरानी रूड़ियों छोड़े नहीं, मानसिक सस्कार बदले नहीं, तब तक अन्य सुधार 


समाजको बदलो १७९, 


हो भी जायेंगे तो भी सबलर समाजकी रचना नहीं हो सकेगी। ऐसी कई 
महत्त्वकी बातें ये हैं :-- 

(१ ) हिन्दू धमकी पर्याय समझी जानेवाली ऊँच-नीचके भेदकी भावना, 
जिसके कारण उच्च कहानेवाले सवर्ण स्वयं भी गिरे हैं और दलित अधिक 
दलित बने हैं। इसीके कारण सारा हिन्दू-मानस मानवता-अूज्य बन गया है । 

( २ ) पूँजीवाद या सत्तावादको ईश्वरीय अनुगद्द या पूर्बोशर्जित पुण्यका 
फल मात कर उसे महत्त्व देनेकी श्रान्ति, जिसके कारण मनुष्य उचित रुपमें 
ओर निश्चिन्ततासे पुरुषाथ नहीं कर सकता। 

( ३ ) लथ््मीको सर्वस्व मान लेनेकी दृष्टि, जिसके कारण मनुष्य अपने 
बुद्धि-बल या तेजकी बजाय खुशामद या गुठामीकी ओर अधिक झुकता है । 

(४ ) स्त्री-जीवनके योग्य मूल्यांकनमें श्राति जिसके कारण पुरुष और 
ज्यों स्वय भी सत्री-जीवनके पूर्ण विकासमें बाधा डालती हैं । 

(५ ) क्रियाकाड ओर स्थूल प्रथाओमें धर्म मान बैंठनेकी मूढ़ता, जिसके 
कारण समाज सस्कारी और बलवान बननेके बदले उल्ठा अधिक असंस्कारी 
ओऔर सच्चे धर्मसे दूर होता जाता है। 

समाजको बदलनेकी इच्छा रखनेबालेको सुधारके विषयोंका तारतम्य समझ- 
कर जिस बारेमे सबसे अधिक जरूरत हो और जो सुधार मौलिक परिवर्तन छा 
सकें उन्हें जेसे मी बने सर्व प्रथम हाथमे लेना चाहिए ओर वह भी अपनी 
शक्तिके अनुसार। शक्तिसे परेकी चीजे एक साथ हाथमें लेनेसे समव सुधार भी 
रुके रद्द जाते हैं । 

समाजको यदि बदलना हो तो उस विषयका सारा नक्शा अपनी दृश्कि 
सामने रखकर उसके पीछे ही छगे रहनेकी बृत्तिवाले उत्साह्दी तरुण या तस- 
णियोके लिए. यह आवश्यक है कि वे प्रथम उस क्षेत्रम ठोस काम करनेबाले 
अनुभवियोंके पास रहकर कुछ समय तक तालीम लें और अपनी दृष्टि स्पष्ट 
ओर स्थिर बनावें | इसके बिना प्रारंभमे प्रकट हुआ उत्साह बीचमें दी मर 
जाता है या कम हो जाता है और रूढिगामी लोगोंकों उपहाास करनेका 
मौका मिलता है। 

[ तरुण, फरवरी १९९१ ) 
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[ सर सर्वपल्ली राधाकृष्णनके “ मीटिंग आफ रिलीजियन्स'के गुजराती 
अनुवादकी प्रस्तावना ) 

प्रस्तुत पुस्तकमें सर राधाकृष्णनने इईंग्लेडमें जो अनेक व्याख्यान दिये और 
लेख लिखे, उनका अपुनयक्त सग्रह है। इनमें छोटे-बड़े अनेक विषयोंकी 
अनेकमुखी चर्चा है ऐतिहासिक दृष्टि और तुलनात्मक पद्धतिसे की 
गई है। 

इनमें तीन विशेषताएँ विशेषरूपसे दृष्टिगोचर होती हैं-- ( १ ) जी ऊब जाय 
ऐसा विस्तार किये बिना मनोहर शैलीसे बिल्कुल स्फुट चर्चों करना, 
(२ ) प्रस्तुत विषयमें गेभीर भावसे लिखनेवाले अन्य अनेक लेखकोंकी साक्षी 
देकर सम्बद्ध अवतरणोंके समुचित सकलनसे अपने वकक्‍तव्यको स्फुट और 
समृद्ध, बनाना और (३) तीसरी विशेषता उनकी तर्कपठुता और सममाव है । 


भूतकालकी तरह इस युगमें भी भारतमें अनेक समर्थ धर्मेचिन्तक धर्मके 
विषयमे साथिकार लिखने-बोलनेवाले उत्पन्न हुए हैं। असाधारणता उन 
सबमें हैं, फिर भी भूमिका सबकी भिन्न मिन्न है। भारत और भारत-बाह्य विश्वर्में 
धर्मविषयक विचारणा और अनुभूतिकी विशिष्ट छाप जमानेवाले पाँच 

हापुरुष सुविदित हैं । अरविन्द घोष गूढ़ तान्त्रिक साधना और गूढ़वाणीद्वारा 
धर्मके गृह तत्तवोंका प्रकाश करते हैं। वह पारदके रसायन जैसा सर्व॑भोग्य 
नहीं । कविवर रवीन्द्र अपनी कविसुलम सर्वतोमुखी प्रतिभा और सहजसिद्ध 
भाषासमृद्धिके हृदयंगम अछकारोंसे धर्म-तत्वका सरत निरूपण करते 
हैं। बह उपनिषत्‌ और गीताकी गाथाओंके समान सरलतम और गूढतम 
दोनों प्रकारका काव्य बन जाता है। इससे वह बहुभोग्य होते हुए भी 
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चस्तुतः अल्पभोग्य है। गाँधीजीके उद्धार और लेख गंमीर होते हुए भी 
सत-तपस्वीकी वाणीमें सर्वंगम्य बन जाते हैं। इससे वे अधिकारीमेदसे 
बकरी और गायके दूधकी तरह पुष्टिका कार्य करते हैं। डॉ ० मगवानदासका 
धर्मचिन्तन और विचारलेखन अनेक उद्यानोंके अनेकविध पुष्पोमिसे शगराज- 
द्वारा किये गये मधु-संचय जैसा है। बह मधुर और पशथ्य है किन्तु दूधके समान 
सुप्च नहीं। भ्रीराधाकृष्णनके धर्मप्रवचन अनेक उद्यानोंके नाना लता-बृक्षोसि 
चुने हुए अनेक रगी ओर विविध जातिके कुसुमोंकी अत्यन्त कुशल मालाकारके 
द्वारा गूँथी मनोरम पृष्पमाला है, जो किसी भी प्रेक्षक अधिकारीकी दृष्टिको 
छुब्ध करती है और अपनी सुगध और सुन्दस्तासे वाचक्र और भोताकों 
विषयर्मे लीन करके रसास्वादी बना देती है । 

धर्म कहते हैं सत्यकी जिशासा, विवेकपूर्ण समभाव और इन दो तत्त्वोंके 
आधारसे घटित जीवन-व्यवद्यारको । यही धर्म परिमाथिक है। अन्य विधि-निषेध 
क्रियाकाण्ड, उपासना-भेद, आदि तब तक ही और उतने ही अंशोमें यथा्थ 
घर्मके नामके योग्य हैं, जब तक और जितने अंशोतक उक्त पारमाथिक धर्मके 
साथ उनका अमेद्य सम्बन्ध बना है । पारमाथिक धम जीवनकी मूलगत और 
अदृश्य वस्तु है। उसका अनुभव या साक्षात्कार, धामिक व्यक्तिको ही होता है, 
जब कि व्यावद्रिक धम दृश्य होनेसे पर-प्रत्येय है। यदि पारमारथिक धर्मका 
सम्बन्ध न हो, तो अति प्राचीन और बहुसम्मत घर्मोको भी वस्ठुतः 
धर्मोमास कहना होगा | 

आध्यात्मिक धर्म किसी एक व्यक्तिके जीवनमेंसे छोटे-बड़े छ्ोतरूपसे प्रकट 
द्वोता है और आसपासके मानव-समाजकी भूमिकाको प्लाबित कर देता दै। 
उस स्लोतका बल कितना ही क्‍यों न हो किन्तु बह सामाजिक जीवनकी भूमि- 
काको कुछ अंश्ोंतक दी आद्ं करता है। भूमिकाकी अधूरी आद्रंतामेंसे अनेक 
कीटाणुओंका जन्म द्वोता है और वे अपनी आधारभूत भूमिकाका ही भक्षण 
करने लगते हैं । इतनेमें फिर किसी दूसरे व्यक्तिमेंसे धर्मेज्लोत प्रकट होता दे 
ओर तब वह प्राथमिक कीटाणुजन्य गन्दगीको साफ करनेके लिए तत्पर होता 
है। यह दूसरा ज्ञोत पहले स्लोतके ऊपर जमी हुई काईको हटाकर जीवनकी 
भूमिकामें अधिक फलूदायी रसतत्त्वका सिंवन करता है। आगे चलकर उसके 
ऊपर भी काई जम्न जाती है और तब काछ-कमसे तीसरे व्यक्तिमें श्रावुमूत- 
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धर्मलोत उसका मार्जन करता है। इस प्रकार मानब-जीवनकी भूमिकापर धर्म- 
खोतके अनेक प्रवाह आते रहते हैं और उनसे वह भूमिका अधिकाधिक योग्य 
ओर उर्वर होती जाती है । 

घर्मस्रोतोंका प्रकटीकरण किसी एक देश या जातिकी पेतृक सपत्ति नहीं हे! 
बह तो मानवजातिरूप एक विशाल वृक्षकी भिन्न मिन्न शाखाओंमें प्रादुभूत 
होनेवाला सुफल है। यह सच है कि उसका प्रभाव बिरल व्यक्तिमे ही होता 
किन्तु उसके द्वारा समुदायका भी अनेक अंशोमे विकास होता है | इसी प्रकार 
धर्मकी आकर्षकता, प्रतिष्ठा, उसके नामसे सब कुछ अच्छा या बुरा करनेकी 
शक्यता, ओर बुरेको त्राण देनेकी उसकी शक्ति,--इन सब बलोंके कारण 
मानव-समुदायमे अशान और वासनाजन्य अनेक भयस्थान भी खडे दो जाते 
हैं। कोई भी धर्पथ इन भयस्थानोसे सर्वथा मुक्त नहीं होता | इससे इृहलोक 
ओर परलोकके भेदको मिटानेकी, श्रेय ओर ग्रेयके अमभेदकों सिद्ध करनेंकी 
तथा आनेवाले सभी प्रकारके विज्रिषोकि डुम करके मानव जीवनमें सामजस्य 
स्थापित करनेकी धर्मकी मौलिक शक्ति कुठित हो जाती है। धर्मके उत्थान 
और पतनके इतिहासका यही हाद॑ है। 

धर्म-नदीके किनारे अनेक तीथ खडे होते हैं, अनेक पथोंके घांद निर्माण 
होते हैं। इन घाटोसे आजीविका करनेवाले पडे या पुरोहित अपने अपने 
तीथों या घाटोंकी महत्ता या श्रेठताका आलाप करके ही सन्वृष्ट नहीं होते, 
बल्कि अन्य तीर्थों था घाटोंकी न्यूनता दिखलानेमें भी अधिक रस लेने 
लाते है| धर्मकी प्रतिष्ठाके साथ वे कुछ दूमरे तक्वोंका भी मिश्रण कर देते 
हैं। वे कहते हैं हमारा धर्म मूलतः तो शझ॒द्द है, किन्तु उसमें जो कुछ 
अशुद्धियोँ आगई हैं वह परपथोका आगन्तुक असर है। इसी प्रकार यदि 
दूसरे धर्मेमें कोई अच्छा तत्त्व दिखता है तो कहते हें कि बह तो हमारे धर्मका 
असर है। साथ ही सनातनताके साथ ही शुद्धि और प्रतिष्ठाका गठबन्धन 
करते हैं। इन ओर ऐसे ही अन्य विकारी तत्वोके कारण छोगोंका घार्मिक 
जीवन छ्षुब्ध होता है | प्रत्येक पथ अपनी सनातनता और शझुद्धिकी स्थापनाके 
लिए तो तत्अर रहता है पर अन्य पन्‍्थोंके उच्च तत््वोंकी उपेक्षा करता है। 

धार्मिक जीवनकी इस बुराइको दूर करनेके अनेक मागेमिसे एक सुपरिणाम- 
दायी मार्ग यह है कि प्रत्येक घमंजिजामुको ऐतिहासिक और तुलनात्मक 
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इृष्टिसे धर्मका ज्ञान कराया जाय जिससे धर्मकी शिक्षा सिर्फ एक पंथमें सीमित 
न रहकर सर्वपथगामी बने ओर अपने पराये सभी पंथोंक्रे स्थूल और सूक्ष्म 
जीवनके इतिहासका भान हो । इस प्रकारकी शिक्षासे अपने पथकी तरह 
दूसरे पर्थोके भी सुतत््वोका सरलतासे ज्ञान हो जाता है और परपंथोंकी तरह 
सुपंथकी मी त्रुगियोंका पता छग जाता है। साथ ही प्राचौनताम ही महत्ता 
और शुद्धिकी भ्रान्त मान्यता भी सरल्तासे छ॒प्त हो जाती है। इस दृष्टिसे धर्मके 
ऐतिहासिक ओर तुलनात्मक अध्ययनको बहुत ऊँचा स्थान प्राप्त द्वोता है। 
घर्मके व्यापक और तटस्थ दृश्सि ऐतिहासिक तथा तुलनात्मक 
अध्ययनके लिए, योग्य स्थान सार्वजनिक कालेज और युनिवर्सिटियाँ 
दी हैं | यों तो प्रत्येक देशमें अनेक धर्मघाम हैं और उन घमे- 
धामोंसे सबंधित विद्याघाम भी हैं | परन्तु विशेष विशेष सम्प्रदायोंके 
होनेके कारण उनमे सिर्फ उन्हीं सम्प्रदायोका अध्ययन कराया जाता है ओर 
उन्हीं संप्रदायोंके विद्यार्थी और अव्यापक रहते हैं। ऐसे विद्याधामोंमें 
चाहे कितना ही उदार वातावरण क्यों न हो अन्यधर्मी विद्यार्थी और अध्यापक 
मुश्किल्से ही जाते हैं और यदि जाते हैं तो उनमें सम्पूर्ण रीतिसे घुल-मिल नहीं 
सकते | परिणामस्वरूप ऐसे विद्याधामोंका धर्म-शिक्षण एकदेशीय रह जाता 
है। इससे मित्र भिन्न सम्प्रदायोंके बीचका अंतर और अ्रान्तियाँ दूर दनेकी 
अपेक्षा अगर बढती नहीं द्वे तो कम भी नहीं द्वोती। यातायातके सुलभ 
साधनोने इस युगमे सभी देशोंकों निकट ला दिया है। खसारके भिन्न भिन्न 
खण्डके मनुष्य आसानीसे मिल-जुल सकते हैं। ऐसी अवस्थामें कई घिषयोंमें 
विश्व-संधर्का योजना बनानेकी शक्ति उपलब्ध दो गई है। इस युगर्मे 
मनुष्यकी रग रगमें पैठा हुआ धर्म-तत्तवका एकदेशीय शिक्षण चल नहीं सकता 
ओर चलना भी नहीं चाहिए । वस्त॒ुतः इस युगने ही सर्व-मिलन-योग्य कालेजों 
और यूनिवर्सिटियोंकी स्थापना की है। यही सस्थाएँ प्राचीन विद्याधामों 
ओर धर्म-धामोंका स्थान ले रही हैं और तदनुरूप ऐतिहासिक और 
तुलूमात्मक धर्मशिक्षाकी नींव रखी गई है। यह शिक्षा प्राचीन धर्मघामोंको 
अपनी उदारतासे प्रकाशित करेगी और अगर उन्होंने अपनी सकुचितता न 
छोड़ी तो वे अपने आपको तेजोहीन बना लेंगे | श्रीराधाकृष्णनका यह कथने 
' अपयुक्त ही है कि केलेज ओर यूनिवर्सिटियाँ धर्म-प्रचारके स्थान नहीं हैं; ये तो 


१८४ घर्म और समाज 


शुद्ध और व्यापक ज्ञान देनेवाली शिक्षासंस्थाएँ: हैं। वर्तमान युगमें प्रत्येक 
विषयमे सार्वजनिक शिक्षाकी प्रवृत्ति बदती जा रही है। इस युगर्म धमकी भी 
सर्वग्राह्मय सार्वजनिक शिक्षा कितनी आवश्यक है और इस विषयमें जनताकी 
कितनी रूचि है, यह हमें दिन प्रतिदिन बढती हुई धर्मविषयक ऐतिहासिक 
ओर तुलनात्मक शिक्षासे माद्म हो जाता है। ययपि ऐसी शिक्षाका प्रारम्भ 
यूरोपियनोंद्वारा और यूरोपकी भूमिपर हुआ था, फिर भी यह प्रसन्नताकी 
बात है कि भारतके एक सच्चे ब्राझणने उसी यूरोपकी भूमिमें इस 
विधषयका गुरु-पद प्राप्त किया है। मनुके इस कथनका कि “किसी भी 
देशके निवासी भष्नेंतमें आकर विद्या अहण करे” गहरा आशय यह भी हो 
सकता है कि भारतके युगानुरूप ब्राह्मण मारतके बाहर जाकर भी युगानुरूप 
शिक्षा देगे। जहाँ सनातन सस्कारके ह्विज आज भी मनुके इन शब्दोसे चिपके 
हुए, हैं वहाँ मनुके ज्ञानके उत्तराधिकारी श्रीराघाकृष्णन शब्दोंसे न चिपककर 
उसके गर्मित अथको अमलमें छा रहे हैं। 

बुद्धि, स्मृति, चिशाल अध्ययन, सकलषटनशक्ति और भाषापर असाधारण 
प्रभुत्व आदि सर्वगुणसंपन्न होते हुए भी अगर श्रीराधाकृष्णनको आर्य धर्म 
ओर उसके तत्तोंका विशद सूक्ष्म और समभावी ज्ञान न होता, तो उनके द्वारा 
इतनी सकलछतासे विश्वके सभी धर्मोकी ताक्त्विक और व्यावद्यारिक मीमासा 
होना असभव था। 

यद्यपि इस पुस्तकके पदपदसे बिशद॒ता टपकती है तो मी पाठकोंको उसका कुछ 
नमूना पृष्ठ १७५ में “ निदतत्ति बनाम प्रवृत्ति! के अन्तर्गत चित्रित किये गये चित्र- 
परसे उपस्थित किया जा सकता है। पाठक देख सकते हैं कि इस अध्यायम्रें 
पूर्व और पश्चिमके धर्मोका स्वरूप-भेद, मानस-मेद और उद्देश्य-मेद कितनी 
खूबीसे चित्रित किया गया है। उनकी विचार-सूक्ष्मताको प्रदर्शित करनेके लिए 
दो तीन उदाहरण यथेष्ट होंगे। छेखक मोक्षके स्वरूपकी चर्चा करते हुए धर्मोके 
एक गूढ़ रहस्यका उद्धाटन करते हैं। कुछ लोग मोक्षको ईश्वरकी क्ृपाका फल 
मानकर बाहरसे आनेवाली भेट समझ लेते हैं, तो कुछ उसे आत्म-पुरुषाथंका 
फल मानते हैं। इसके सूह्म विवेचनर्म श्रीराधाकृष्णन वास्तवमें योगशासत्रकी 
“ चित्तभूमिका ! जैनशासत््रके “गुणस्थानोंका? और बौद्ध-पिटकोंके मार्गका ही 
अत्यन्त सरल आाषाम विवेचन करते हैं। उनका कथन है कि अपने हृदयमें । 
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क्रमशः होनेवाछा विकास ही मोक्ष है) ईश्वरकी कृपा और आत्माका पुरुषाथ 
दोनों एक हो क्रियाके दो पढल्‌ हैं। (प्र १९९ ) कम ओर पुनजन्मके विषयमें 
चर्चा करते हुए,, पापीके पापको घोनेके लिए दूसरेको दुःख भोगना पड़ता है, इस 
ईसाई घर्मके सिद्धान्तकी सूक्ष्म समीक्षा की गई दे और पुष्ट प्रमाणोंसे सिद्ध किया 
गया है कि स्वकृत कर्म अन्यथा नहीं हो सकते और अगर होते भी हैं तो 
क॒र्ताके सत्पुरुषाथंसे दी | यह चर्चा ए० १३३ से प्राग््भ होती है । 

भिन्न भिन्न संप्रदायोंमें परमात्मदर्शनके साधनोंके विषयमें कई विरोधी 
दृष्टिकोण दश्योचर दोते हैं । एक परमात्म-दशनके लिए. किसी मूर्तिका अव- 
लबन लेता है तो दूसरा उसे निरथेक कहकर चिन्तन और जपकों परमात्म- 
दर्शनका साधन मानता है। इन दो मार्योमें स्थित गहरे विरोधने माई-भाई 
ओर सम्रदाय-सप्रदायमें संक्रामक विषका सिंचन किया है आर अनेकोंके 
प्राण हरे हैं । इस विरोधका परिहार भीराधाकृष्णनने जिस मौलिक ढंगसे 
किया है उसे सुनकर मुझे अपने जीवनकी एक अदभुत घटनाका स्मरण हो 
आया। में जम्मसे मूर्ति नहीं माननेवाला था। अनेक तीथों और मदिरो्मे 
जानेपर भी उनमें पापाणकी भावनाके अतिरिक्त दूसरी मावनाका मेरे मर्नेंम 
उदय नहीं हुआ | एक बार प्रखर तार्किक यशोविजयजीका “ प्रतिमाशतक ? 
पढ़ा गया। उसमें उन्होंने एक सरल दलील दी है कि परमात्माका स्मरण करना 
उपासकका ध्येय है। यह स्मरण यदि नामसे हो सकता है तो रूपसे भी दो 
सकता है। तत्र क्या यह उचित है कि एकको मानें ओर दूसरेको त्याग दें ! 
इस तर्कसे मेरे जन्मगत कुस्ंस्कारोंका लोप द्वो गया। भ्रीराधाकृष्णनने भी 
मूर्तिविरेधियोंके सामने यही वस्तु बहुत विस्तार और सूक्ष्मरोतिसे उपस्थित 
की है । उनका कथन है कि परमात्म-तत्व तो वाणी और मनसे अग्रोचर है; 
लेकिन हमारे सहश अपूर्ण व्यक्तियोंके लिए. उस पथमें आगे बढ़नेके लिए 
और उसके स्मरणको पुष्ठ करनेके छिए अनेक प्रतीक हैं। भले ही वे प्रतीक 
काष्ट, पाषाण था धातुरूप हों या कल्पना, जपस्वरूप मानसिक या अमूसे 
हों। वस्तुत: ये सब मूतं-अमू् प्रतीक दी तो हैं। उन्होंने इस चर्चा 
मानसशासत्रके सिद्धान्त ओर श्ञानका जो सुन्दर सम्मेलन किया है उसके 
ऊपर अगर कोई तटस्थतासे विचार करे, तो उसका पुराना विरोध खण्ड 
खण्ड हुए बिना नहीं रहेगा । 
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श्रीराधाकृष्णनके निरूपणकी खूबी उनके सममभावमें है। वे 
गौधीजीके समान ही समभावको सहिष्णुता, दया और उदारतासे भी 
ऊँचा स्थान प्रदान करते हैं। इस्लाम धमकी समीक्षा करते समय 
वे उसके दो तत्त्वों--ईश्वरका पितृत्व और मानवी श्रातृत्ब-- को अपनाने 
और जीवनमें उतारनेके लिए, हिन्दुओको प्रेरित करते है । यद्यपि वे मुख्यरूपसे 
ईसाईयोंके सामने ईसाई घधममके श्लामक विचारोंकी खूब टीका करते हैं, तो भी 
ईसाई धर्मके मानव-सेवा, व्यवस्था आदि तस्त्वोको ग्रहण करनेका संकेत करसे 
हैं। हिन्दुओके लिए भी उनकी कुरूप और जगली प्रथाओको त्याज्य बताना 
श्रीराधाकृष्णनकी समतोलर बुद्धिका प्रमाण है। परन्तु गधाकृष्णनक्की वास्तविक 
सत्कारिणी और सौदर्यदृष्टि तो उस समय व्यक्त होती है जिस समय वे कहते 
हैं कि अहिसाकी जो बढ बटकर बातें करते हैं वे ही पशुयज्ञोंको उत्तेजन देते 
हुए. मालूम पड़ते हैं ( प्ृ० १६७ )। इसी प्रकार वे कहते हैं कि एक 
वूसरेके खडनमे मशगूल रहनेवाले अनेक बाद, बुद्धिसे अगम्य तत्तवोंका 
पि४-पेषण किया करते हैं । 


£ धर्म और राष्ट्रीयता ? शीर्षकके अन्तर्गत एक महत्त्वपूर्ण विचार उपस्थित 
किया गया है जो आजके बिचारकोंक़े मस्तिष्कमें चक्कर काट रहा है। उसका 
तात्पय यह है कि घर्मसघोकों मिथ्या राष्रममानमें नहीं पडना चाहिए! उन्होंने 
यह बात मुख्यतः ईसाई धर्मकों लप्ष्यमे रखकर कही है। इसाई घर्मने इस राष्ट्र 
मिमानकें बशवर्ती होकर अपनी आत्माका हनन किया है। ईसाई सप्र अपने 
राष्ट्रके ही वफादार रहते हैं, इसाके सिद्धान्तोके नहीं | यही दोष मुसछमानोमे 
पाकिस्तानके रूपमें अवतरित हो रहा हैं। इसका फल यह होगा कि जो मुसल- 
मान जिस देशम रहते हैं उनके लिए बद्टी सर्वोच्च हो जायगा, कुरानके सिद्धान्त 
नहीं । अगर हिन्दू-महासभा मी इस प्रकार चलगी तो उसमें भी यही दोष आ 
जाथगा। जापानी बौद्धोने अपने बौद्ध घमेको जापानकी राजसत्ताको सौप दिया 
है। इस तरह धमके तेजोहीन द्दोनेपर जब रापू लडते हैं, तब धर्मशुरु उनको 
युद्धेसे पराडूमुख करनेका धार्मिक बल खो देते हैं | गँधीजी राजनीतिमे भी 
धर्मको स्थान देते हैं | उनका यह धम कोई एक संप्रदायका नहीं 
बल्कि सर्वसप्रदायसम्मत प्रेम, सेवा और त्यागका धर्म है। गांधीजी राष्टके 
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लिए. लड़ते हैं लेकिन धमको निर्जीव या गौण करके नहीं । गष्टके विपरीत 
मार्गपर जानेपर उसे घर्म दृष्टिसि ही सुमार्ग बताते हैं| जिस प्रकार पराधीनतासे 
मुक्त होनेके लिए. वे धमंका आश्रय लेकर कार्यकी योजना बनाते हैं उसी प्रकार 
स्वराष्ट्र शुद्ध धमसे रहित न द्वो जाय, इसकी भी सावधानी रखते हे । जब छोग 
कहते हैं कि गाधीजी राष्ट्रीय नहीं, धामिक हैं; तब्र इसका अर्थ यही समझना 
चाहिए कि वे हैं तो राष्ट्रीय द्वी लेकिन राष्टरको विपरीत मागेपर न जाने देनेके लिए 
सावधान हैं और इसीलिए वे घार्मिक हैं। अगर वे सिर्फ धार्मिक ही होते, 
तो दूसरे निष्किय साथुओकी तरह एकातमें चल जाते | लेकिन वे तो घमसे 
ही राष्ट्रीद्धार करना ठीक मानते हैं और उसीसे धर्म और अधर्मकी परीक्षा 
करते है | गांधीजी अगर सिर्फ धार्मिक ही होते तो वे धर्मके नामपर समस्त 
देशको उत्तेजित करते और दूसरे घर्माका सामना करनेके लिए, कहते | लेकिन: 
वे तो दूसरोकी छुटाख्वृत्तिका विरोध करते हैं, उनके अस्तित्वका नहीं । 
इसी भौँति वे स्वदेशकी निबंलताका विरोध करते हैं और साथ ही 
राष्ट्रके उद्धारमे जरा भी उदासीनता नहीं आने देते | जिस समय धम राष्ट्रके 
बद्में हो जाता है उस समय वह रा्ट्रके आक्रमण-कार्यम सहायक होता है 
और दूसरोंकी गुरामीका पोपण करता है, साथ ही साथ स्वशब्यमें 
गुलामीका बीज वपन करता है। ग्रीस, रोम, अरब आदि देशोमें जो हुआ हे 
वह्दी जापानमें बौद्ध धर्मके द्वारा हो रहा है। जब्र धर्म राष्ट्रके अधीन हो जाता है 
तब राष्ट्र अपने बचावके लिए अगर अधरमंका आचरण करता है, तो 
उसमें मी धर्म शह्ययक होता है। उदाहरणके ततौरपर चीनका बोद्ध धर्म लिया. 
जा सकता है। जब चौन अपने दुश्मनोसे हिसक युद्ध लड़ता है, तत्र वहँका 
बौद्ध धर्म उसमे सहायक बनता है। यही है धर्मकी राष्ट्राधीनता | अगर धर्म 
प्रधान रहता है तो वद्द राष्ट्रकी आक्रमण नहीं करने देता, उसमें सहायक 
भी नहीं बनता, स्वराष्ट्कों गुलामीसे मुक्त करनेके लिए. भी अधरम्य साधनोंका 
उपयोग नहीं होने देता | इसके विपरीत वह घर्म्य साथनोकी नई योजना 
बनाकर देशकों पराधीनतासे मुक्त करता है। इस दृष्टिसे अगर कोई 
देश घमकी स्वतंत्रताका दावा कर सकता है तो वह सारत ही है और 
वह भी गाँधीजीके हाथों । गौँधीजीका धरम सक्रिय और निष्किय दोनों है | 
पर-सत्त्वको छीननेमें तो वद निष्किय है लेकिन स्व-सत्त्व सिद्ध करनेमें सक्तिय + 


श्ट्ट घर्म और समाज 





भारत आक्रमण तो करता ही न था, इस लिए उसके धर्मोमें आक्रमण कार्यमें 
मदद कानेका दोष आया ही नहीं जैसा कि इस्छाम और ईसाई घर्मम आ गया 
है। लेकिन इसमें आक्रमण सहनेका या अन्यायका विरोध न कानेका दोष 
आ! गया है। उसीक़ों दूर करनेके लिए गॉधीजी प्रयत्न करते हैं। धर्मद्वारा 
राष्क्रो पराधीनतासे मुक्त करनेका गाँधीजीका माग आपूर्व है। भ्रीशाधाकृष्णन 
और टैगोर आदि जिस समय धरम और राष्ट्रिभिमानका सम्मिश्रण नहीं करनेकी 
बात कहते हैं, उस समय उनके सामने सभी अधर्मगामी राष्ट्रीका सजीव चित्र 


होता है । 


इस ग्रेथका नामकरण भी उचित ही हुआ है। इसके रुमी निबंध और 
प्रवचन सुख्यरूपसे धर्म-मेलनसे सबंध रखते हैं। घर्म-मिलनका साध्य क्या 
दोना चाहिए, यह मुख्य प्रश्न है। इसका उत्तर श्रीराधाकृष्णनने स्वयं ही 
< महासमन्वय'की चर्चा करके दिया है । प्रत्येक धर्मके विचारक, अनुयायी 
और ज्ञाताओंका यह निश्चित मत है कि धर्मान्तर करनेकी प्रवृत्ति अनिष्ट है। 
साथ ही साथ किसी भी घमका उच्चतर अभ्यासी और विचारक ऐसा नहीं है 
जो अपने परपरानुगत धर्मके स्वरूपसे सतुष्ट हो। प्रत्येक सुविचारक और 
उत्साही परपरागत धर्मभूमिको वर्तमान स्थितिसे विशेष उन्नत और व्यापक 
बनानेकी इच्छा रखता है। एक तरफ पन्थान्तर या धर्मान्तरकी ओर बढ़ती 
हुई अरुचि ओर दूसरी ओर अपने अपने धर्मका विकास करनेकी, उसे विशेष 
व्यापक और झुद्ध करनेकी उत्कर अभिवाषा, इन दोनोंभें विरोध दृष्टिगोचर 
होता है | परन्तु यह विरोध ही * महासमन्वय की क्रिया कर रहा है। कोई धर्म 
समूण्ण नहीं है, साथ ही यद्द भी नहीं हे कि दूसरा पूर्णरूपसे पगु है। जागरूक 
दृष्टि और विवेकशीछ उदारता हो तो कोई मी धर्म दूसरे धर्ममेंसे सुन्दर वस्तु 
अहण कर सकता है। इस-प्रकार प्रत्येक धर्मका उच्चीकरण संभव है। 
यही धर्मनिश्ञासुओंकी भूख है | यह भूख श्रीराधाकृप्णनके सर्वधर्मविषयक उदार 
ओर तदस्थ तुलनात्मक अध्ययनसे सतुश् होती है और वे ऐसे निरुपणद्वारा 
'मिन्न भिन्न धर्मोकि अनुयायियोंको अपने अपने धर्ममें स्थित रहकर उच्चत्तम 
स्थिति प्रात्त करनेका सकेत करते हैं । 


हे 
धर्म कहाँ हे ! 

धर्मके दो रूप हैं। एक दृष्टिम आने योग्य प्रत्यक्ष और दूसरा दृष्टिसे ओश्नल,, 
केवल मनसे समझा जानेवाला परोक्ष। पहले रूपको धमंका शरीर और दूसरेको' 
आत्मा कहा जा सकता है। 

दुनियाके सब धर्मोका इतिद्यास कहता है कि प्रत्येक धर्मंका शरीर अवश्य 
होता है। प्रत्येक छोटे बड़े घर्म-पंथर्मे इतनी बातें साधारण हैं--शासतत्र, उनके 
रचयिता और ज्ञाता पडित या गुरु; तीय मदिरादि पवित्र स्थल; विशेष 
प्रकारकी उपासना या क्रियाकाण्ड, ओर उन क्रियाकाण्डों और उपासनाओंका 
पोषण करनेवाला ओर उन्हींपर निवाह करनेवाला एक वर्ग । सारे घर्मपथोमिं 
किसी न किसी रुपमें उक्त बातें मिलती हैं और ये ही उस धमके शरीर हैं। 
अब यह देखना है कि धर्मका आत्मा क्‍या है? आत्मा अथात्‌ चेतना या 
जीवन। सत्य, प्रेम, निःस्वार्थता, उदारता, विवेक, विनय आदि सदूगुण 
आत्मा हैं। शरीर भले ही अनेक और भिन्न भिन्न हों परंतु आत्मा सबंत्र एक 
होता दै। एक ही आत्मा अनेक देहोंमें जीवनको पोसता है, जीवनको बह्ाता है | 

यदि अनेक देहोंमें जीवन एक हो ओर अनेक देह केवल जीवनके प्रकट 
होनेके वाहन हों, तो फिर मिन्न मिन्न देहोंमिं विरोध, झगडा, केश और प्रति- 
इृद्वितः कैसे सभव हो सकती है ? जब एक ही शरीरके अंग बनकर भिन्न मिन्न 
स्थानोंपर व्यवस्थित और विभिन्न का्मोंके लिए, नियुक्त हा थ-पौव, पेट, आँख- 
कान वगेरह अवयवब परस्पर लड़ते या झगड़ते नहीं हैं, तो फिर एक ही धर्मके 
आत्माको धारण करनेका गये करनेवाले भिन्न मिन्न धमपंथोंके देह परस्पर क्यों: 
लड़ते हैं ? उनका सारा इतिहास पारस्परिक झगड़ोंसे क्यों रैंगा हुआ है! इस 
प्रश्षकी ओर प्रत्येक विचारकका ध्यान जाना आवश्यक है। निरीक्षक और 
विचारकको स्पष्ट दिखाई देगा कि प्रत्येक पथ जब आत्माविह्ीन मृतक जैसा. 
होकर गँधाने लगता है और उसमँसे धर्मके आत्माकी ज्योति लोप द्वो जाती है, 
तभी वे संकुचितदृष्टि द्ोकर दूसरेको विरोधी ओर शत्रु मानने मनानेकों तैयार 
होते हैं। यह सड़न किस प्रकार शुरू होती है और केसे बढ़ती जाती है, यह 
जाननेके लिए बहुत गद्दरामें जानेकी जरूरत नहीं है। शासत्र, तीथें और 
मंदिर वगैरह स्वयं जड़ हैं, इस कारण न तो वे किसीको पकड़ रखते हैं और 
न किसी व्यक्तिसे भिड़नेके लिए. धक्का मारते हैं | वे यदद करने और बह नहीं 
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करनेके लिए. भी नहीं कहते । स्वव जड़ और निष्क्रिय होनेके कारण दूसरे 
क्रियाशीलके द्वारा ही प्रेरित होते हैं और क्रियाशील होते हैं प्रत्येक धर्मपेथके 
पंडित, और क्रियाकाण्डी | जब ये लोग स्वय जानकर या अनजाने ही घर्मके 
अममे पड जाते है ओर धर्मक मधुर तथा सरल आश्रयके नीचे विना परिश्रमके 
आराम-तलब। और बेजिम्मेदारीस जीनेके लिए ललचाते हैं तबी घम-पंथका 
शरीर आत्माविद्देग होकर सडने लगता है, गेंबाने लगता है। यदि अनुयायी- 
चर्ग भोला, अपठ या अविवेकी होता है, तो वह धर्मको पोषनेके भ्रममें 
उल्टा धर्म-डेहकी गधका पोषण करता है और इसकी मुख्य जिम्मेदारी उस 
आरामतलब पंडित या पुरोहित वर्गकी होती है । 

प्रत्येक पंथका पडित या पुरोहित-ब्ग अपना जीवन आरामसे बिताना 
चाहता हैं । वह ऐसी लालसाका सेवन करता रहता है कि 
अपना दोष दूसरोकी नजरमे न आवे और अपने अनुयायी- 
चर्गको नजरमें बडा दिखाई दे। इस निर्बठतासे वह अनेक प्रकारके आड- 
म्वरोंका अपने बाडेमे पोषण करता जाता है और साथ ही भोला अनुयायी वर्ग 
कहीं दूसी ओर न चला जाय, इस डरसे सदेव दूसरे धर्मपथके देहकी 
चुटियों बताता रहता है। वह जब अपने तीथंका महत्त्व गाता है तब उसे 
दूसरोंके तीथंकी महिमाका ख्याल नहीं रहता, इतना ही नहीं बह दूसरे धर्म- 
पंथोंका अपमान करनेते मी बाज नहीं आता | जब सनातन धर्मका पडा काशी 
या गयाके महत््वका वर्णन करता है तब उसीके पासके सारनाथ या राजगहको भूल 
जाता है, बल्कि इन तीथांको नास्तिक-धघांम कहकर अपने अनुयायी बरगेको 
वहाँ जानेसे रोकता है । पाढीताणा और सम्मेदशिखरके महत्वका वर्णन करने 
वाला जैन यति गगा और हरिद्वारका महत्त्व शायद ही स्वीकार करेगा । कोई 
पाररी जेस्सलमकी तरह मक्का मदीनाकों पविन्न नहीं मानेगा। इसी प्रकार एक 
पथके पडित दूसरे पंथके अति महत्त्वपूण शास्रंको मी अयने शास्त्रसे अधिक 
अधिक महत्त्व नहीं देगे। इतना ही नहीं, वे अपने अनुयायीवग्गको दूसरे पंथके 
शास्तरोंकी छूने तकके लिए मना करेगे | क्रियाकाण्डके विषयमें तो कहा ही 
क्या जाय ! एक पथका पुरोहित अपने अनुयायीको दूसरे पथमे प्रचलित 
तिलक तक नहीं लगाने देता ! इन धमंपथोके कलेवरोकी पारस्परिक घ॒णा तथा 
झगड़ोंने हजारों वर्षोसे ऐतिहासिक युद्धस्थल निर्माण किये हैं।... 

इस प्रकार एक ही धर्मके आत्माके मिन्न भिन्न देहोंका जो युद्ध चलता 
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रहता है उसका एक कारण तो ऊपर बताया गया है--उस्तीपर निमनेवाले 
चगेकी अकर्मण्य ओर आरामतलब जिंदगी । दूसरा कारण है प्रत्येक पंथके 
अनुयायी-वर्गककी मतिमंदता और तेजोहीनता | यदि इम इतिहासके आधारसे 
समझ लेते हैं कि अधिकतर पथके पोपक मानवताको जोडनेके बदले उसे 
बरादर खड़ित करते आये हैं, तो हमारा ( अनुयायी-वर्गका ) कर्तव्य है 
कि हम स्वयं ही धर्मके सूत्र अपने हाथमे लेकर उसके चिघयमें स्वतन्न 
विचार करें। एक बार अनुयायी-वर्गमसे कोई ऐसा विचारक और साहसी-बर्ग 
बाहर निकला तो उस पंथके देह-पोषकोंमेसे भी उसे साथ देनेवाले अवश्य 
मिल जायेंगे | घर्मपथके पोषकोंमे कोई योग्य नहीं होता या उनमें 
किसी योग्य व्यक्तिका होना संभव नहीं, ऐसी कोई बात नहीं है। परतु प्रत्येक 
पंथका वातावरण धीरे धीरे ऐसा अन्योन्याश्रित हो जाता है कि यदि उसमेंसे 
कोई सच्चा पुरोहित पडित या गुरु कोई सच्ची बात कहने या तदनुसार आचरण 
करनेका निश्चय करें तो वह दूसरेसे डरता है और दूसरा तीसरेसे। जिस स्टेशनके 
सभी कर्मचारी रिश्वत आदि लेकर काम करते हों, उसमें एकाघ प्रामाणिक 
व्यक्तिके लिए. अपना जीवन बीताना कठिन हो जाता है । यही दक्शा पथ- 
देहके पोषकोंमे किसी योग्य व्यक्तिकी होती है | किसी असाधारण शक्तिके बिना 
पुरोहित, पडित या गुरुबर्गमे पालित पोषित व्यक्तिके लिए. कुलपरपरागत 
प्रवृत्तिका विरोध करना था उसमें उदार दृश्टित्रिदु प्रविष्ट करना बहुत कठिन हो 
जाता है। जो धर्म सबको एक समय प्रकाश देनेकी और सबको समान भावसे 
देखनेकी दृष्टि अर्पित करनेकी शक्ति रखता है, वही-घर्म पंथोंमे फँसकर अपना 
अस्तित्व गर्बों देता है। पंथ-पोषक वर्ग जब धर्मके प्रवचन करता है तब तो 
सारे जगतको समान भावसे देखनेकी और सबकी सम्ाानरूपसे सेवा करनेकी 
बात कहता है और उसके लिए अपने शा्रोक्रे प्रमाण भी देता है, पर जब उसके 
आचरणकी ओर दृष्टिपात करते हैं, तब जो असंगति उसके रहन-सइन के बी चमे 
होती है वह स्पष्ट दिखाई दे जाती है। सेवा, सपूर्णे त्याग और अहिंसाकी 
मद्दिमा गानेवाछा तथा उसके प्रचारके लिए वेष लेनेवाला वर्ग लोगोंकी 
पसीनेकी कमाईका जब केवल अपनी सेवाके लिए. उपयोग करता है और 
बिलकुल व्यर्थ तथा भाररूप आडम्बरपूर्ण क्रियाकाडों और उत्सबोंमें खर्च 
कराके धर्मकृत्य करनेके सतोषका पोषण करता है, तब समझदार मनुष्यका 
मन विह्ल होकर पुकार उठता है कि इससे घर्मको क्या लेना देना है ! 
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यदि आडस्वर और स्वागत आदिसे मी धर्मकी प्रभावना और इद्धि होती 
हो, तो गणितके हिसाबसे जो अधिक आडम्बर करता कराता है, बह अधिक 
घार्मिक सिना जाना चाहिए. । यदि ती्थों और मंदिरोंके निमित्त केवल घनका 
संचय करना ही घर्मका लक्षण हो, तो जो पेढी ऐसा धन अधिक एकत्रित 
करके उसकी रक्षा करती है वही अधिक धार्मिक गिनी जानी चाहिए । परतु 
दूसरी ओर पथ-देइके पोषक ही उससे उलटठा कहते हैं और मानते-मनाते 
हैँ । वे अपने लिए दोनेवाले आडम्बरोंके सिवाय दूसरोंके आडम्बरका मह्दत्त् 
या उसकी धामिकताका गाना नहीं गाते | इसी प्रकार वे दुनियाके किसी मी' 
दूसरे घर्मपंथकी पेढ़ीकी प्रचुर संपत्तिको धार्मिक संपत्ति नहीं गिनते। 
ऐसा है तो यह भी स्पष्ट है कि यदि दूसरे पंथके पोषक पहले पंथके पोषकोंके 
आडम्बरों और उसकी पेढियोकों धार्मिक नहीं गिल, तो इसमें कोई अनोचित्य 
नहीं है । यदि दोनों एक दूसरेको अधार्मेक गिनते हैं, तो हमें क्या मानना 
चाहिए ! हमारी विवेक-बुद्धि जागरित हो, तो इस थोडी-सी भी कठिनाईके बिना 
निश्रय कर सकते हैं कि जो मानवताको नहीं जोड़ती है, उसमें अनुसंधान पैदा 
करनेवाले गुणोंकों नहीं प्रकट करती है, ऐसी कोई भी बात धार्मिक नहीं 
हो सकती। 


अनुयायी वर्गम ऊपर बताई हुईं विचारसरणी पैदा करने, उसे पचाने ओर 
दुसरेसे कहने योग्य नम्न साइसको विकसित करनेका नाम धार्मिक शिक्षण है । 
यह इसमें दीपककी तरह -बता सकता है कि धर्म उसके आत्माम है 
और उसका आत्मा है सदाचारी और सदगुणी जीवन । ऐसे 
आत्माके टड्लोनेपर ही देहका मूल्य है, अभावमे नहीं । मिन्न भिन्न 
पंथोंके द्वारा खड़े किये गये देहोके अवलंबनके बिना भी घमेका आत्मा जीवनर्मे 
प्रकट हो सकता है, केवल देहोंका आश्रय लेनेपर नहीं । 

इस साधनोंकी तंगी और काठिनाइयोंसे युक्त युगमें मानवताको जोड़ने 
और उसे जीवित रखनेका एक ह्वी उपाय है और वह यह कि हम धमकी 
भ्रान्तियों और उप्तके बहमोंसे जल्दी मुक्ति प्राप्त करें और अंतरमें सच्चा 
अथ समझें । 


[ मांगरोछ जैन-समाका सुबर्ण मद्दोत्सव अंक, सन्‌ १९४७ ] 


मंगल प्रवचन * 

, श्रीयुत मोतीचन्द भाईने मेरे परिचयमें कहा हे कि में बीसवीं शताब्दीके 
विचारप्रवाहों और दृष्टि-बिन्दुओंसे परिचित हूँ | उनके इस कथनमें यदि धत्य 
है तो मैं अपनी दृष्टिसे उसका स्पष्टीकरण करना चाहता हूँ। ८०० की जन- 
संख्याबाले एक छोटेसे गन्दे गाँवम मेरा जन्म और पालन हुआ, जहाँ आधुनिक 
संस्कारों, शिक्षा और साधनोंका सर्वथा अभाव या, ऐसे वातावरणमें, उन्नीसवीं 
शताब्दीमे में पछा और पढ़ा लिखा। गुजराती ग्रामीण पाठशालासे आगे मेरे 
लिए शिक्षाका कोई वातावरण था ही नहीं। मुझे जद्लहाँ तक याद है, मैंने कोई 
बीसेक वर्षकी उम्रमे एक साम्प्रदायिक मासिक पत्रका नाम सुना था। १९ वीं 
अथवा ४० वीं शताब्दीके कालेजों और विश्वविद्यालयकी शिक्षाका छाभ 
मुझे नहीं मिला। इस दृ्टिसे मुझे १९ वींका ही क्यों एक तरहसे चौदहवीं 
शताब्दीका गिनना चाहिए | 

यह सब सत्य द्ोते हुए. भी उनके कथनानुसार यदि मैं २० वीं शताब्दीका 
हूँ तो वह इसी अर्थमें कि किसी भी काल, देश और विषयके प्राचीन अथवा 
नवीन विचार जिस समय मेरे सामने आते हैं उस समय मैं उनका सभी प्रका- 
रके बन्धनोंसे मुक्त होकर विचार करता हूँ ओर यथाशक्ति सत्यासत्यका निर्णय 
करनेका प्रयत्न करता हूँ । इस प्रयत्नमें जाति, धर्म, सम्प्रदाय, शासत्र अथवा 
भाषाके कदाग्रद्द या पूर्वग्रह मुझे शायद द्वी जकड़ रखते होंगे | में आचरण 
कर सकता हूँ या नहीं, यह प्रश्न पुरुषार्थका है किन्तु जिजासा और विचारकी 
दृष्टसे में अपने मनके सभी द्वार पूर्ण रूपसे खुले रखता हूँ । मुझे इसकी पूरी 

चिन्ता रहती है कि कोई शातव्य सत्वांश पूवेअह और उपेक्षाके कारण छूठ न॑ 
जाय | मनको पूर्वग्रहों और संकुचितताके बन्धनोंसे परे रखकर तथ्य जानने, 
विचारने और स्वीकार करनेकी ओर रुचि और तत्यरता रखना ही यदि २० वीं 
शताब्दीका लक्षण हो तो में उस अथंमें अवश्य ही २० वीं शताब्दीका हूँ, चादे 

# ता० १४॥७।४५ के दिन नये बर्षके सभारभके प्रसगपर भीमद्ावीर-जैन- 
विद्याल्यके विद्यार्थियोंके समक्ष किया हुआ मेगल प्रवचन | 

श्र 
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दूसरे अर्थमें भले ही १९ वींया १४ वीं शताब्दीका गिना जाऊँ। मेरा 
विश्वास है कि सत्यकी जिज्ञासा और शोध किसी एक शताब्दीकी चीज नहीं। 
प्रत्येक दताब्दी और युग चाइनेवालोंके लिए हमेशा उनके द्वार खुले रहते हैं 
ओर दूसरोंके लिए. किसी भी शताब्दी और युगमे बन्द रहते हैं। 

इस व्यक्तिगत चर्चाद्वारा मै आप लोगोंका ध्यान दो बातोंकी ओर खींचना 
चाहता हूँ । एक तो जीवनमें हमेशा विद्यार्थी-अवस्था ब्रनाए, रखना और 
दूसरे विद्यार्थीपनको मुक्त मनसे अर्थात्‌ निर्बन्धन और निर्भय होकर विकसित 
करते रहना ! 

मनोविज्ञानकी दृष्टसिसे विचार किया जाय तो विद्यार्थी-अवस्थाके अर्थात्‌ 
संस्कार ग्रहण करनेकी योग्यताके बीज जिस समय बालकके माता पिता दाम्पत्य- 
जीवनमें प्रवेश करते हैं उसी समयसे मनो भूमिका रूपसे संचित होने लगते हैं 
और गर्भाधानके समयसे व्यक्त रूप घारण करने लगते हैं | कन्तु हमारा शुल्लम 
मानस इस सत्यको नहीं समझ पाता। जिनको शिश्, किशोर और कुमारा- 
वस्थाके विद्यार्थी-जीवनमें सावधानीसे सुविचारित मार्गदर्शन मिल्ण हो, ऐसे 
विद्यार्थी हमारे यहां बहुत कम हैं | हमारे यह्षैंके सामान्य विद्यार्थीका जीवन 
नदीके पत्थरोंकी भाँति आकस्मिक रीतिसे दी गढा जाता और आगे बढ़ता है । 
नदीके पत्थर जैसे बारबार पानीके प्रवाहके बछसे घिसते घिसते किसी समय 
खुद ह्टी मोल गोल सुन्दर आकार धारण करते हैं उसी प्रकार हमारा सामान्य 
विद्यार्थी-बर्ग पाठशाला, स्कूल, समाज, राज्य और धर्मद्वारा नियत्रित शिक्षण- 
प्रणालीकी चक्कीके बीचसे गुजरता हुआ किसी न किसी रूपमे गढा जाता है। 
१६ बर्ष तकका विद्यार्थी-जीवन दूसरोंके छननेसे विद्या-पान करनेमें बीतता है | 
अर्थात्‌ हमारे यहाँ वास्तविक विद्यार्थी-जीवनका प्रारभ स्कूल छोडकर कालेजमे 
प्रवेश करते समय दी होता है | इस समय विद्यार्थीका मानस इतना पक जाता 
हे कि अब वह अपने आप क्या पढना, क्या न पढ़ना, क्या सत्य और क्या असत्य, 
क्या उपयोगी क्या अनुपयोगी, यह श्ब सोच सकता है | इसलिए विद्यार्थी- 
जीवनमे कालेज-काल बहुत महत्त्वका है। पहलेकी अपक्वावस्थामे रही हुई त्रुटियों 
और भूलोंको सुधारनेके उपरान्त जो सारे जीवनको स्पर्श करे और उपयोगी 
हो, ऐसी पूरी तैयारी इसी जीवनमे करनी झ्लेती है। उस समय इतना उत्तर- 
दायित्व समझने और निभाने जितनी बुद्धि और शारीरिक तैयारी भी होती है। 


अऑ गल प्रवचन श्ष्ज 


इसलिए इस समय विद्यार्थीका जरा-सा मौ प्रसादी दोना जीवनके मध्यबिन्दुपर 
कुठाराघात करना है । 

मैं थोडा बहुत कालेजके विद्यार्थियोंके बीच रहा हूँ और मैंने देखा है कि 
उनमेसे बहुत कम विद्यार्थी प्रात समय और शक्तिका संपरर्ण जागृतिपूर्वक 
उपयोग करते हैं। किसी न किसी तरह परीक्षा पास करनेका लक्ष्य होनेसे 
विद्यार्थीके बहुमूल्य समयका और शक्तिका ठीक उपयोग नहीं हो पाता। मेरे 
एक मित्रने-जो कि इस समय कुशल वकीरू ओर प्रजासेबक हैं, 
मुझसे कहा कि हम बिद्यार्थी--खासकर बुद्धिमान गिने जानेवाले 
विद्यारथ--रात और दिनका बहुत बड़ा भाग गप्पें हैकने और अना- 
वध्यक वाग्युद्ध करनेमे व्यतीत कर देते थे और यह्द मान बैठे थे 
कि परीक्षा पास करनेमें क्या है ! जब परीक्षा समीप आवबेगी, तब 
तैयारी कर लेंगे और बसा कर भी लेते थे। किन्तु जब बी० ए.० पास हुए 
और आगे उच्च अध्ययनका विचार किया तब मातम हुआ कि हमने प्रारमके 
चार वर्षोंका वहुत-सा समय व्यर्थ ही बर्बाद कर दिया है। उस समय अपने 
पूरे सामर्थ्थ और समयका ठीक ढंगसे नियमित सदुपयोग किया होता, तो हमने 
कालेज-जीवनमे जितना प्रास किया उससे बहुत अधिक प्राप्त कर छेते। में 
समंझता हूँ कि भेरे मित्रकी बात बिलकुल सच्ची है और वह्द कालेजके अत्येक 
विद्यार्थीपयर कम या अधिक अंशर्म लागू होती है। इसलिए में प्रत्येक विद्या- 
थींका ध्यान जो इस समय कालेजमे नया प्रविष्ट हुआ द्वो या आगे बढ़ा हो, 
इस ओर खींचता हूँ | कालेजके जीवनमें इतने अच्छे अवसर प्राप्त दोते हैं 
कि यदि मनुष्य सोचे तो अपना सपूर्ण नवसजन कर सकता है। वहाँ भिन्न मिन्न 
विषयोंके समर्थ अध्यापक, अच्छेसे अच्छा पुस्तकालय और नये रक्तके उत्साहसे 
उफनते हुए. विद्यार्थियोंका सहचार जीवनको बनानेकी अमूल्य सम्पत्ति है। 
केबछ उसका उपयोग करनेकी कला हाथ आनी चाहिए । 

जीवन-कला 

विद्यार्थी-जीवनमें यदि कोई सिद्ध करने योग्य तत्त्व है, तो बह है जीवन- 
कला | जो जीनेकी कलाको दृस्तगत कर लेता है वह साधन तथा सुविधाकी 
कमीके विषयमे कभी शिकायत नहीं करता। बह तो अपने सामने जितने 
और जैसे साधन होते हैं, जितनी और जसी सुविधायें होती हैं, उनका इतने 
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सुन्दर दंगसे उपयोग करता है कि उसीमेंसे उसके सामने अपने आप नये 
साधनोंकी सृष्टि खड़ी हो जाती है। वे बिना बुलाये आकर सामने खड़े दो जाते 
हैं। जो इस प्रकारकी जीवन-कलासे अपरिचित होता है वह हमेशा यह नहीं, 
वह नहीं, ऐसा नहीं, वेसा नहीं, इस ढगकी शिकायत करता ही रहता है | 
उसके सामने चाहे जैसे और चाहे जितने साधन रहें वह उनका मूल्य नहीं 
समझ सकता। क्योंकि जंगल मंगल करनेकी कलासे वह अपरिचित द्वोता है + 
परिणासत ऐसा विद्यार्थी प्राप्त सुविधाके लाभसे तो वंचित रह ही जाता है साथ 
ही भावी सुविधाकी प्राप्ति उसके मनोराज्यमे रहकर उलटी ब्याकुलता पैदा 
कर देती है । इसलिए हम किसी भी क्षेत्रमें हों और कुछ मी करते हों, जीवन- 
कला सबसे पहले आवश्यक है। जीवन-कछा अथात्‌ कमसे कम और नश्ण्य 
साधन सामग्रीसे भी संतुष्ट रहना, आगे बढनेमें उसका उपयोग कर लेना ओर 
स्वपुरुषार्थसे अपनी इच्छित सृष्टि खडी कर लेना | 

असुविधाओंका अतिभार यदि जीवनको कुचल सकता है, तो सुविधाओंका 
ढेर भी वही कर सकता है | जिसके सामने बहुत सुविधाएँ होती हैं वह हमेशा 
प्रगति कर सकता है अथवा करता है, ऐसा कोई ध्रुव नियम नहीं। इसके 
विपरीत जो अधिक असुविधा अथवा कठिनाईमें होता है वह पीछे रद्द जाता 
है अथवा कुचला जाता है, यह मी कोई भुव नियम नहीं । घ्रुव नियम तो 
यह है कि बुद्धि और पुरुषाथ होने पर प्रत्येक स्थितिमे आगे बढ़ा जा 
सकता है । जिसमें इस तत्वको विकसित करनेकी भूख होती है वह सुविधा 
असुविधाकी झंझटमें नहीं पडता । कई बार तो वह “ विपदः सन्‍्तु नः शश्वत्‌ ! 
कुन्तीके इस वाक्यसे विपत्तियोंका आह्वान करता है । 

मैने एक ऐसे महाराष्ट्‌ विद्यार्थीको देखा था जो माता-पिताकी ओरसे 
मिलनेवाली सभी सुविधाओंको छोडकर अपने पुरुषा्थसे ही कालेजमें पढता था 
और बी. एस, सी. का अभ्यास करनेके साथ साथ खचेयोग्य कमानेके उपरान्त 
स्वयं भोजन पकाकर थोड़े खचमें जीनेकी कछा सिद्ध करता था । मैंने उससे 
पूछा कि “ पढने लिखनेमें बहुत बाधा पड़ती होगी ? ” उसने कहा कि “ मैंने 
आरभसे ही इसी ढंगसे जोना सीखा है कि आसेग्य बना रहे, और 
विद्याभ्यासके साथ साथ स्वाश्रयवृत्तिमें आत्म विश्वास बढ़ता चला जाप। ” 
अन्तमे उसने उच्च भ्रेणीमें बी. एस. सी. की परीक्षा उत्तीण की । हम यद्द जानते 
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हैं कि व्यापारीवृत्तिके माता-पिता अपनी सनन्‍्ततिके लिए अधिकसे अधिक 
सम्पत्तिका उत्तराषिकार दे जानेकी इच्छा रखते हैं। वे कई पीढ़ी तककी स्वसंततिके 
सुखकी चिन्ता करते हैं किन्तु इसका परिणाम उल्टा ही होता है और उनकी 
सततिके सुखकी धारणा धूलमें मिल जाती है। इसलिए मेरी दृष्टिसे जीवनकी 
सबसे बड़ी खूबी यही है कि इम चढह्दे जैसी स्थितिमें हों और चाहे जहाँ 
हों अपनी विद्यार्थी-अवस्था बनाए. रखें और उसका उत्तरोत्तर विकास 
च्रते जाये । 
खुला हुआ और निरभेय मन 

ज्ञान अथवा विद्या केवल बहुत पढनेसे ही मिलती है, ऐसी बात नहीं | कम 
था अधिक पढ़ना यह रुचि, शक्ति और सुविधाका प्रश्न है । कमसे कम 
पढनेपर भी यदि अधिक सिद्धि और छाम प्राप्त करना हो तो उसकी 
अनिवार्य शर्त यह है कि मनको खुला रखना और सत्य-जिज्ञाता रखकर 
जीबनमें पूर्वप्रहों अथवा रूढ़ संस्कारोंकी अवकाश न देना । मेरा अनुभव 
यह है कि इसके लिए सर्व प्रथम निर्मयमताकी आवश्यकता है। धर्मका यदि 
कोई सच्चा और उपयोगी अर्थ है तो वह है निर्भयतापूर्वक सत्यकी खोज । 
तत्वज्ञान सत्य-शोधनका एक मार्ग है | किसी मी विषयके अध्यय- 
नर्में धर्म और तत््वशानका संबंध रहता ही है। ये दोनों वस्तुएँ किसी चौकेमें 
नहीं बाँधी जा सकतीं। यदि मनके सभी द्वार सत्यके लिए खुले हों और उसकी 
चृष्ठभूमिमेँ निर्ममता हो, तो जो कुछ विचारा जाय अथवा किया जाय, सब 
तत्व-ज्ञान और घर्ममे समाविष्ट हो जाता है। 

जीवन-संस्कृति 

जीवनमैंसे गंदगी और दुरबंछताकों दूरकर उनके स्थानपर सवोगीण स्वच्छता 
और सामज्ञस्थपूर्ण बलका निर्माण करना, यही जीवनकी सच्ची संस्कृति हे । 
यही बस्तु प्राचीन काल्से प्रत्येक देश और जातिमें धर्मके नामसे प्रसिद्ध है। 
इमारे देशमें संस्कृतिकी साधना सहसों वर्ष पूर्व प्रारभ हुई और आज भी 
चलती है । इस साधनाके लिए भारतकां नाम सुविख्यात है | ऐसा 
दोते हुए भी यहां धमंका नाम ग्लानि उत्पन्न करनेवाला हो गया है 
ओर तत््वशान निर्थक कल्पनाओ्म गिना जाने छगा है । इसका क्या कारण 
है ! इसका उत्तर धर्मगुरुओं, धर्म-शिक्षा और घम-संस्था ओऑंकी जड़ता 
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और निष्कयतामे मिल जाता है। धरम अथवा तत्वज्ञन अपने आपमें तो 
लीवनका सर्वव्यापी सौरम है। परत इसमे जो दुर्गंध आने लगी है, वह 
दाम्मिक ठेकेदारोंके कारण | जिए प्रकार कच्चा अन्न अजीर्ण करता है, पर 
इससे कुछ भोजन मात्र ही त्याज्य नहीं हो जाता और जैसे ताजे ओर पोषक: 
अ्रत्नके बिना जीवन नहीं चल सकता, उसी प्रकार जडता-पोपक घमंका कलेवर 
त्याज्य दोते हुए. भी सच्ची संस्कृतिके बिना मानबता अथवा शष्ट्रीयता नहीं 
टिक सकती । 


व्यक्तिकी सारी शक्तियाँ, सिद्धियाँ और प्रवृत्तियाँ जब एक मात्र सामाजिक 
कल्याणकी दिशामें लग जाती हैं, तमी धर्म या संस्कृति चरितार्थ द्वोती है। धर्म, 
संस्कृति और तत्त्वज्ञानकी विक्तत विचारधारा दूर करने और शझताब्दियों 
पुराने श्रमोको मिटानेके लिए. भी सस्कृतिका सच्चा और गहरा ज्ञान आव- 


इयक है। | 
इस दृष्टिसे गांधीजी 


हम लोगोंको मालूम है कि गाॉँधीजी एक महान्‌ राजपुरुष हैं। उनकी 
राजकीय प्रवृत्ति और इलचलके मूलछमे सतत प्रवाहित होनेवाले अमृतके झरनेको 
उत्तन्न करनेवाला यदि कोई अटूठ उद्गम-स्थान है तो वद्द है उनका सस्कृति- 
विधयक सच्चा विवेक | उनकी निर्णायक शक्ति, सुनिणेयपर जमे रहनेकी 
हृढता और किसी भी प्रकारके मिन्न दृष्टिकोणकों सहानुभूतिसे समझनेकी महा- 
नुभावता, ये सब उनके सस्कृतिके सच्चे विवेकके आभारी हैं। इसके 
अतिरिक्त उनके पास अन्य कोई घर नहीं। ऐसा सस्कृतिप्रधान विद्याका 
वातावरण तैयार करना जिस प्रकार सस्थाके संचालकों और शिक्षकोंपर 
निर्भर है उसी प्रकार विद्याथियोपर भी उसका बहुत कुछ आधार है। 


व्यवसायियों ओर कुटुम्बियोंसे 
हम मानते आये हैं कि जो कुछ सीखनेका है वह तो केवल विद्यार्थियोंके 
लिए है | हम व्यवसाय या ग्हस्थीमें फँसे हुए. क्या सीखें ! और केसे सीखें १ 
किन्तु यह मान्यता बिलकुल गलत है। मॉण्टेसरीकी शिक्षण-पद्धतिमे केबल 
शिक्षु और बालकके शिक्षणपर ह्वी भार नहीं दिया जाता अपितु माता-पिता- 
ओंके सुसस्कारोंकी ओर भी सकेत किया जाता है| ऐसा होने पर ही शिक्ष 


'झामिक शिक्षाका प्रश्ष शरद, 


और बालकोंका जीवन धर और पाठशालाके संस्कारोंके संवर्षके बीच स्थिर 
रह सकता है | यह्दी बात बड़ी उम्रके विद्याथियोंके विषयमें मी है। प्रत्येक 
व्यवसायी अथवा ग्रहस्थ, अपने बचे हुए समय और शक्तिका उपयोग 
सुसेकार ग्रहण करनेमे कर सकता है। इतना ही नहीं उसे वैसा करना मी 
चाहिए, अन्यथा उसके ओर उसकी संततिके बीच ऐसी दीवाल खडी हो 
जानेवाली है कि सतति उसे दोष देगी और वह संततिपर दोष मढ़ेगा। 
ऐसी स्थिति कदापि ठीक नहीं कि संतति कहे कि माता पिता बहमी, जड़, 
और रूढिगामी हैं और माता-पिता कहेँ कि पढ़े लिखे विद्यार्थी केवल हवामें 
उड़ते हैं। माता-पिताओं और विद्याथियोंके बीचकी खाई अधिक गहरी न हो, 
इसका रामबाण इलाज माता-पिताओंके ही हाथमें है, और वह इलाज है 
अपनी समझको शुद्ध करनेका प्रयत्न | 


प्रबुद्ध जन | 


2७ ढ> 2 अनु०--मोहनछाल मेहता 


धार्मिक शिक्षाका प्रश्न 


धार्मिक शिक्षा देना चाहिए या नहीं, इस प्रश्नको लेकर मुख्य रूपसे आमने 
सामनेके छोरोंपर खड़े हुए दो वर्ग नजर आते हैं। एक वर्ग वह है जो धार्मिक 
शिक्षा देने दिलानेके लिए बहुत आग्रह करता है जब कि दूसरा वर्ग इस 
विषयमे उदासीन ही नहीं हे अपितु अक्सर विरोध भी करता है। यह 
स्थिति केवल जैन समाजकी ही नहीं प्रायः सभी समाजोंकी है। हमें देखना 
चाहिए. कि विरोध करनेवाला विरोध क्‍यों करता है ! क्या उसे शिक्षाके प्रति 
अरूचि है या धर्मके नामसे सिखाई जानेवालो बातोंके प्रति द्वेष है ! और इस 
अदुचि या द्वेषका कारण क्या है १ इसी प्रकार धार्मिक शिक्षाके प्रति आग्रह 
रखनेवाला कित॒ धर्मकी शिक्षाके विषयमें आग्रह ग्खता है और उस आग्रहके 
मूलमें क्‍या है 

विरोध करनेवालेकी शिक्षाके प्रति उतनी ही ममता है जितनी धर्म-शिक्षाके 
आग्रद्दकी | धर्मके प्रति भी उसकी अरुचि नहीं हो सकती, यदि वह 
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जीवनप्रद और मानवतापोषक हो | उसका विरोध धर्मके नामसे खिखाई 
जानेवाली बातोंके प्रति ही है और उसका कारण है उस प्रकारकी धर्म- 
शिक्षाके द्वारा मानवताका विकास द्ोनेके बजाय हास होना । दूसरी ओर 
घार्मिक शिक्षाका आग्रह रखनेवाला मुख्य रूपसे अमुक अमुक पाठ सिखाने और 
परभ्परागत क्रियाकाण्ड सिखानेका ही आग्रह करता है। हस आम्रहके मूलमें 
उसका खुदका धरमविषयक जीता जागता अनुभव नहीं दहोता किन्तु परम्परायत 
क्रियाकाण्डके जो संस्कार उसे प्राप्त हुए हैं उन संस्कारोंकी बनाए रखनेका 
जो सामाजिक मोह है और उन संस्कारोंको सींचनेके लिए. पंडित और 
घ्मगुरु जो निरन्तर जोर दिया करते हैं बह होता है । 

जिस समय विरोधी वर्ग धार्मिक शिक्षाका विरोध करता है उस समय वह 
इतना तो मानता ही है कि मानव-जीवन उच्च और शुद्ध संस्कारयुक्त होना 
चाहिए, ऐसे संस्कार कि जिनका सेवन करके मनुष्य निजी और सामाजिक 
जीवनमें प्रामाणिकता न छोड़े, तुच्छ स्वाथंके लिए समाज और राष्ट्रके विकासकी 
रूद्ध करनेवाला कोई भी काम न करे । जीवन पोषक एक भी तत्त्व 
इस वर्गको अमान्य नहीं होता। इसका अथ यद्द हुआ कि समृद्ध और संस्कारों 
जीवनके लिए जो आवश्यक शिक्षा है बह्दी इस वर्गकी दृष्टिमि ठीक है। जिस 
शिक्षाके द्वारा जीवनमे उदात्त संस्कार जमनेकी सभावना शायद ही होती हे, 
उस शिक्षाका विरोध ही उसका विरोध है। इस तरह गदहृटरे उतरकर देखें तो 
मालूम होगा कि धार्मिक शिक्षाका विरोध करनेवाला वर्ग कस्तवमें 
धार्मिक शिक्षाकी आवश्यकता स्वीकार करता है। दूसरी ओर इस 
शिक्षाका बहुत आग्रह रखनेवाला शब्द-पाठ और क्रियाकाडके प्रति चाहे 
जितना आग्रह रखे, फिर भी जीवनमें उच्च सस्कार-समृद्धि बढती द्वो या 
उसका पोषण होता हो तो बद्द उसे देखनेके लिए उत्सुक रहता है। 
इस प्रकार आमने सामनेके छोरोंपर खड़े हुए ये दोनों वंग उच्च और संस्कारी 
जीवन बनानेके विषयमें एकमत हैं। एक पक्ष अमुक प्रकारका विरोध करके 
और दूसरा पक्ष उसका समर्थन करके अन्तर्मे दोनों नकार और हफारमेंसे एक 
ही सामान्य तत्त्वपर आकर खड़े हो जाते हैं। 


यदि आमने सामनेके दोनों पक्ष किसी एक विषयमें एकमत होते हों, तो 
उस उभयसम्मत तत्त्वको लक्ष्य करके द्दी शिक्षाके प्रश्षका विचार करना 
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चाहिए. और विवादास्पद तत्त्वके विधयमें एकान्तिक विधान या व्यवस्था न 
ऋरके उसे शिक्षार्थीकी रुचि और विचारपर छोड़ देना चाहिए । 

जो लोग धार्मिक पाठ और क्रियाकाण्डके पक्षपाती हैं उन्होंने यदि अपने 
लीवनसे यह सिद्ध किया होता कि परम्परागत धार्मिक क्रियाकाडका सेवन 
करनेवाले अपने जीवन-व्यवद्दारमें दूसरोंकी अपेक्षा अधिक सच्चे होते हैं और 
सादा जीवन व्यतीत कर अपनी चालू घर्म-प्रथा द्वारा मानवताकी अधिक सेवा 
करते हैं, तो वैसी शिक्षाका विरोध करनेका कोई कारण ही न होता | किन्तु 
इतिहास इससे विपरीत कहता है। जिस जिस जाति था समाजने रूढ़ धर्मशिक्षा 
अधिक पाई है, उस जाति या कौमने दूसरी जाति या कौमकी अपेक्षा 
मेद-भावनाका अधिक पोषण किया है | सबसे अधिक क्रिया-काण्डी शिक्षाका 
अभिमान रखनेवाली ब्राह्मण या हिन्दू जाति दूसरे समाजोंकी अपेक्षा अधिक 
भेदोंमें बट गई है, ओर अधिक दाम्मिक साथ ही डरपोंक बन गई है। ज्यों 
ज्यों धार्मिक शिक्षा विविध और अधिक हो, त्यों त्यों जीवनकी समृद्धि भी 
विविध और अधिक होनी चाहिए। किन्तु इतिहास कहता है कि धर्मपरायण 
मानी जानेवाली जातियाँ धर्मके द्वारा परस्पर जुडनेके बजाय एक दूसरेसे अछग 
होती गई हैं | इस्लाम धर्मकी रूढ शिक्षाने यदि अमुक बगेको अमुक अंशसे 
जोड़ा हे तो उससे बढ़े बगको अनेक अंशॉमें प्रथन बर्गका विरोधी मानकर 
मानबताको खंडित भी किया है । ईसाई धमकी रूढ शिक्षाने भी मानवताकों 
खंडित किया है। अमुक धर्म अपने रूढ़ शिक्षणके बलसे यदि अमुक परिमाणमें 
मानव-वर्गको मीतर दी भीतर जोड़नेका पुण्य करता है तो उससे भी बहुत बड़े 
चर्गको अपना विरोधी माननेका मद्दापाप भी करता है । यह तो रूढ़ शिक्षा-जन्य 
सानवताके खेडित द्ोनेकी कथा हुई । यदि सम्प्रदायकी रुढ़ शिक्षा अपने 
अम्परदायके लिए भी सरल, प्रामाणिक और परार्थी जीवन बनानेवाली होती तब भी 
धार्मिक शिक्षाका विरोध करनेवालेको विरोध करनेका कारण नहीं मिल सकता । 
किन्तु इतिद्वास दूसरी ही कथा कद्दता है। किसी एक सम्प्रदायके प्रधान माने जाने- 
चबाले धंगुरुओं अथवा मुख्य गहस्थोंको लेकर विचार करें तो मालूम होगा 
कि प्रत्येक धर्मगुरु आडम्बरपूण जीवनमें ही रस लेता है ओर अपने भोले 
अनुयायियोंके बीच उस आडंबरका धर्मके नामसे पोषण करता है। जिस धन, 
शक्ति और समयसे उस रम्प्रदायके अनुयावियोंका आरोग्य बढ सकता है, 
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उन्हें शिक्षा दी जा सकती है, उद्योग सिखाकर स्वावरूम्बी बनाया जा सकता 
है, उसी धन, शक्ति और समयका अधिकतर उपयोग प्रत्येक धर्मगुरु अपनी' 
आडबर-सजित जीवन-गाड़ी चलाते रहनेमे किया करता है। रवयं शरीरश्रम 
करना छोड़ देता है किन्तु अन्यके श्रमके फलोंका भोग नहीं छोड़ता । स्वय सेवा' 
करना छोड़ देता है किन्तु सेवा लेना नहीं छोड़ता। बन सके उतना 
उत्तरदायित्व छोड़ देनेमें धर्म मानता है किन्तु खुदके प्रति दूसरे छोग 
उत्तरदायित्व न भूले, इसकी पूरी चिन्ता रखता है । सम्प्रदायके ये 
रूद्शिक्षा-रसिक अगुए. ग्रहस्थ, अपने जीवनमे राजाओंके समान असदाचारी 
होते हैं, मनमाना भोग करते हैं और चाहे जितनोंको वच्चित करके 
कमसे कम श्रमसे अधिकसे अधिक पूँजी एकत्र करनेका प्रयत्न करते हैं | जब 
तक अनुकूल परिस्थितियों होती हैं तव तक तो व्यवसाय प्रामाणिकता रखते 
हैं किन्तु जरा-सी जोखिम आ पढनेपर टाठ उलट देते हैं। ऐसी परिस्थितिमेः 
चाहे जितना जोर लगाया जाय किन्तु रढ़ धर्म-शिक्षाके विषयमें स्वतत्र और 
निर्मय विचारक आन्तरिक और बाह्य विरोध रखेंगे ही । यदि वस्तुस्थितिः 
ऐसी है ओर ऐसी ही रहनेकी हे, तो अधिक सुन्दर और सुरक्षित मार्ग यह 
है कि जो उमय-पक्ष-सम्मत हो उसी धर्मतत्त्वकी शिक्षाका प्रबन्ध सावधानीसे 
किया जाय । 

धमेदत्तमें मुख्य रूपसे दो अंश होते हैं, एक आचारका और दूसरा 
विचारका । जहाँ तक आचरणकी शिक्षाका सबंध है, निरपबाद एक द्टी 
विधान सभव हो सकता है और वह यह कि यदि किसीकों सदाचरणकी शिक्षा 
देना हो नो बह सदाचारमय जीवनसे द्वी दी जा सकती है, केवल वाणीसे 
नहीं दी जा सकती। सदाचरण वस्तु ही ऐसी है कि वह वाणीमें उतरते ही 
फीकी पद जाती है। यदि वद्द किसीके जीवनमें अन्तस्तलूसे उदित हुई हो, 
तो दूसरेको किसी न किसी अशमे प्रभावित किये बिना नहीं रह सकती। 
इसका अर्थ यदह्द हुआ कि मानवताका पोषण करनेवाले जिस प्रकारके धदा- 
चारकों समाजमे दाखिल करना हो, जब तक उस प्रकारका सदाचारी 
व्यक्ति कोई न मिले तब तक उस समाज या संस्थार्में सदाचारकी 
शिक्षाके प्रशनको हाथमें लेना निरी मूखता है। माता पिता 
या अन्य छोग बालकोंके जीवनका जैप्ता निमोण करना चाहते हों, उन्हें अपने 
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जीवनको वैसा दी बनाना चाद्विए और यदि वे ऐसा नहीं कर सकते हों तोः 
उन्हें अपनी संततिके जीवनमें सदाचरण लानेकी आशा नहीं करनी चाहिए $ 
कोई भी संस्था किरायेके नकली शिक्षक रखकर विद्याथियोंमें सदाचारका 
बातावरण उत्पन्न नहीं कर सकती । यह व्यवहारका विषय है और व्यवहार 
सच्चा या झूठा देखादेखीमेंसे उत्पन्न होनेके बाद द्वी विचारके या सस्कारकें 
गहरे प्रदेश तक अपनी जड़ें पहुँचाता है | 

धर्म-शिक्षाका दूसरा अंश विचार हे--ज्ञान हे। कोई भी संस्था अपने 
विद्यार्थेयोंमें विचार और ज्ञानके अंश सिंचित और पोषित कर सकती है | 
इस तरह प्रत्येक संस्थाके लिए राजमार्गके रूपमें धार्मिक शिक्षाका एक ही 
विषय बाकी रहता है और वह हे ज्ञान तथा विचारका । 

इस अंशके लिए, सस्था जितना उदात्त प्रबध करेगी उतनी सफलता अवश्य 
मिलेगी ) प्रत्येक विद्यार्थीकों जाननेकी कम या अधिक भूख होती द्वी है। उसकी 
भूखकी नाड़ी यदि ठीक ठीक परख ली जाय तो वद्द विशेष तेज भी की जा 
सकती है। इसलिए विद्याथियोंमें विविध प्रकारसे तत्त्व-जिशास! पैदा करनेका 
आयोजन करना सस्थाका प्रथम कर्तव्य हे। इस आयोजनमे समृद्ध पुस्तकालय 
और विचारपूर्ण विविध विषयोंपर व्याख्यानोंका प्रतंध आवश्यक है। प्ताथ ही 
सम्पूणे आयोजनका केन्द्र ज्ञान और विचारमूर्ति शिक्षक और उसकी सर्वग्राहिणी 
और प्रतिक्षण नवनवताका अनुभव करनेवाली दृष्टि भी चाहिए। जो संस्था 
ऐसे शिक्षकको प्राप्त करनेका सौभाग्य प्राम करती है उस सस्थामें ऐसी धमशिक्षा 
अनिवार्य रूपसे फेलेगी और बढ़ेगी द्वी, जो बिचार करनेके लिए काफी होती है ६ 
करनेकी बात आमनेपर विद्यार्थी जरा-सा कष्टका अनुभव करता है किन्तु जाननेका 
प्रशन सामने आनेपर उसका मस्तिष्क अनुकूल शिक्षकके सन्निधानमे जिजशासाको' 
लिए, हुए, हमेशा तेयार रहता है। प्रतिभाशाली अध्यापक ऐसे अवसरसे छाभ 
उठाता है और विद्यार्थीमें उदार तथा व्यापक विचारोंके बीजोंका वपन करता 
है । संस्थाएँ घामिक शिक्षाका आयोजन करके भी वास्तवमें जो विद्यार्थीके 
लिए करना चाहिए, उस कार्यको पूर्ण नहीं करतीं और जिस धार्मिक कहे जाने- 
वाले अंशमे विद्यार्थीको अथवा स्वयं शिक्षकको रस नहीं होता उस अंशपर 
परम्पराके मोहके कारण अथवा अमुक वर्गके अनुसरणके कारण भार देकर 
दोनों चीजें खो देती हैं। शक्य विचारांशकी. जाणतिमें बाधा पहुँचती हे 
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स्या रुकावट खडी होती है और अशक्य रूढ आचारोंमें रसबृत्ति उत्पन्न होनेके 
अजाय हमेश्ञाके लिए उनसे अरुचि हो जाती है। मेरी दृष्टिसे प्रत्येक सस्थामे 
उपस्थित होनेवाले धार्मिक शिक्षाके प्रश्नका हल यह हो सकता है-- 

(१) प्रत्येक क्रियाकाण्डी अथवा रूढ शिक्षा ऐच्छिक हो, अनिवार्य नहीं। 

(२) जीवनके सौरभके समान सदाचरणकी शिक्षा शब्दोंसे देनेमें ही सन्‍्तोष 
नहीं मानना चाहिए और ऐसी शिक्षाकी सुविधा न हो, तो उस विषय मेननों 
रहकर ही सन्तोष करना चाहिए । 

(३) ऐतिहासिक तुलनात्मक दृष्टिसे धर्मतत्वके मूलभूत सिद्धान्तोकी 
शिक्षाका विद्याथियोकी योग्यताके अनुसार श्रेष्ठतम प्रबंध होना चाह्िए। जिस 
विषयमे किसीका मतभेद न हो, जिसका प्रबंध संस्था कर सकती हो और जो 
मिन्न भिन्न सम्प्रदायोंकी मान्यताओकों मिलानेमे सद्दायक तथा उपयोगी हो 
ओर साथ ही साथ मिशथ्या भ्रमोका नाश करनेवाली हो वही शिक्षा सस्थाओंके 
लिए उपयोगी हो सकती है ! 

अनु०--मोहनलाल मेहता 
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भाइयों और बहनों 

आप छोगोंके सम्मुख बोलते समय यदि में प्रत्येक व्यक्तिका चेहरा देख 
सकता या शब्द सुनकर भी सबको पहचान सकता तो मुझे बढ़ा सुभीता दोता। 

सुपद्धतिसे अथवा बेज्ञानिक ढगसे काम करनेकी जैसी शिक्षा आपको मिली 
है, बेसी मुझे नहीं मिली, इसलि< मुझे बिना शिक्षाके इधर-उधर मठकते 
हुए जो मार्ग दिखाई दे गया, उसीके विषयमे कुछ कहना है। जिस 
व्यक्तिने अन्य मागे देखा ही न हों और जो पगड्ंडी मिल गई उसीसे 
जंगल पार किया हो बह केवल अपनी पगडंडीका ही वणन कर सकता है । 
इसका अर्थ यह कदापि नहीं कि दूसरी पगडण्डियाँ हैं ही नहीं, अथवा हैं तो 
उससे घटिया या हीन हैं । दुसरी पगडडियाँ उससे भी श्रेष्ठ हो सकती हैं। फिर 
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समक्ष १९४७ के पहले सन्ञमें दिया हुआ मंगल प्रवचन |--' बुद्धिप्रकाश ? से 
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मी मेरी पगडंडीसे मुझे तो आनन्द और स्थिरता मिल रही है। मुझे 
विद्यार्थी-जीबन चार विभागों अथवा भूमिकाओंम विभाजित दिखाई देता है + 
प्राथमिकसे माध्यमिक तकका प्रथम विभाग, माध्यमिकसे उच्च शिक्षण तकका--- 
बी, ए., अथवा स्नातक होने तकका--द्वितीय, अनुस्नातकका तृतीय और 
उसके बादका चतुर्थ । 

हमारी प्रारंमिक शिक्षा शब्द-प्रधान और स्मृति-प्रधान होती है। इसमें 
सीखनेबाले और सिखानेवाले दोनोंकी समझने और समझानेकी प्रवृत्ति माषाके 
साधनद्वारा होती है। इसमें सीधा वस्तु-प्रहण नहीं होता | केवछ भाषाद्वारा 
जो सश्कार पढ़ते हैं वे स्म्ृतिमें पकड़ रखे जाते हैं। यहाँ मैं जिसे माषा कहता हूँ 
उसमें लिखना, बोलना, पढ़ना और उच्चारण करना सब कुछ आ जाता है | 
इस प्रव्न॒तिसे समझ और तक्कंशक्ति विशेष उत्तेज्ञित होती है, किन्तु बह अधिक 
अंशोमें आयुपर निर्भर है । 

उसके बादकी दूसरी भूमिका संशान अर्थात्‌ समझन-प्रधान है। विद्यार्थी नव' 
कालेजमें प्रविष्ट होता है उस समय भी भाषा और शब्दका महत्त्व तो रहता है, 
किन्तु इस भूमिका उसे विषयकों पकड़कर चलना पड़ता है। इसीसे पाठ्यक्रममें 
बहुत-सी पुस्तकें होनेपर भी वे सभी पूरी हो जाती हैं। यदि उसे वहाँ भी 
केबल स्मृतिका आधार लेकर चलना पड़े तो ऐसा नहीं हो सकता | इसलिए 
वहीँ शब्द नहीं, अथका महत्व होता है| इस अर्थ-ग्रहणकी पद्धतिमें अन्तर हो 
सकता है किन्तु मुख्य बस्तुस्थिति इसी प्रकारकी होती है। 

उतके बादकी भूमिकार्मे समझके सिवाय एक नया तत्त्व आता है | इसके 
पहलेकी भूमिकाओंमें शिक्षा, चर्चा, आलोचना इत्यादि सब दूसरोंकी ओरसे 
आता था और समझ लिया जाता था, किन्तु अब तृतीय भूमिका तारतम्य,. 
परीक्षण-ब्रत्ति, किसी मी मतको अपनी बुद्धिपर कसकर देखनेकी परीक्षक-बरत्ति 
और भी शामिल हो जाती है। इस समय विद्यार्थी ऐसा कर सकनेकी उम्रमें 
पहुँच गया होता है। अतः पहले जिस पुस्तक अथवा अध्यापकक़ो वह प्रमाणै- 
भूत मानता था उसका भी विरोध करनेको तैयार शो जाता है । 

इसके बादकी भूमिका पी० एच० डी० होनेके लछिए की जानेबाली 
प्रवृत्ति है। शब्दप्रधान, समझप्रधान, विवेकप्रधान और परीक्षा- 
प्रधान विद्याध्ययनका उपयोग इस भूमिकामें होता है। इसमें जो विषय 


२०६ चर्म और समाज 








चुना जाता है उसपर उस समयतक जितना काम हो चुका होता है, उस सबको 
समझकर और उपलब्ध श्ञानको प्राप्त करके कुछ नई खोज करना, नई रचना 
करना, कुछ नई बृद्धि करना पडता है, पूर्वोक्त शब्द, सम ते, सश्ञान और परीक्षाकी 
बिवेणीके आधारपर । इसमें किये हुए. कामका परिमाण देखनेकी आवश्यकता 
नहीं होती, अर्थात्‌ पन्नोंकी सख्या नहीं देखी जाती, किन्तु उसकी मौलिकता, 
उसका आधिकार देख जाता है। उसकी नई- खोज कभी कमी एकाध वाक्यसे 
भी प्रकट हो जाती दे | अमिप्राय यह कि यह खोज ओर सजन शक्तिकी 
भूमिका है । 

यहाँ एकत्र होनेवाढे तीसरी और चौथी भूमिकावाले हैं| इस समय में 
डिग्री चाहनेवालों या परीक्षा पास कर चुकनेवालोका धिचार नहीं 
करता । विद्यार्थियों और अध्यापकोंका भी मैं एक ही साथ विचार 
करता हूँ ।फिर मी अध्यापकोंके विषयमें थोडा-्सा कहना है। यों तो 
सच्चा अध्यापक हमेशा विद्यार्थीमानतके साथ ताल मिलाता हुआ ही 
चलता है । किन्तु जिस समय बह विद्यार्थीकी संशोधन-प्रवृक्तिम सहायक 
होता है उस समय जुदा ही रूप छेता है। इस कक्षामें अध्यापकको ऐसी ही 
वातें बतानी होती हैं जिनसे विद्यार्थीक्री सशोधक-ब्व॒त्ति जाग्रत हो। अर्थात्‌ 
अध्यापक प्रत्यक्ष शिक्षासे ही नहीं अपितु चर्चा, वार्ताछाप, सूचना इत्यादिके 
द्वारा भी विदार्थीके मनमें कुछ नई चीज पैदा कर्ता है। जिस प्रकार विद्यार्थी- 
जीवनकी चार भूमिकाएँ हैं उसी प्रकार अध्यापक्के जीवनकी मी चार भूमि- 
काएँ गिननी चाहिए, । 

विद्यार्थी और अध्यापक्रका सबंध भी समझ लेने योग्य है। विद्याध्ययन 
दोनोंका सामान्य धरम है। वास्तवर्मे अध्यापक और विद्यार्थी दोनों एक 
ही बर्गेके हैं। केबछ अध्यापकके पदपर नियुक्त हो जानेसे कोई अध्यापक नहीं 
होता, विद्यार्थीकी बुद्धि और जिज्ञासाको उत्तेजित करनेबाला ही सच्चा अध्यापक 
है | इसके अतिर्क्ति विद्यार्थी ओर अध्यापकके बीच कोई ज्यादा तारतम्य नहीं 
है। फिर भी अध्यापकके बिना विद्यार्थीकरा काम नहीं चल सकता, जिस तरह 
रसीके बिना नाचनेबाले नदका । और यदि विद्यार्थी न हों, तो अध्यापक 
अथवा अध्यापनकी कोई संभावना ही नहीं हो सकती। बस्तुतः विद्यार्थीके 
सुन्निध्यसे ही अध्यापककी आत्मा विकसित होती है, व्यक्त होती है । शान 
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भी तसी स्पष्ट होता है। विद्यार्थी उसके पास आता है कुछ प्राप्त करनेकी 
अद्वासे । किन्तु अद्धा तभी साथक होती है, जब अध्यापक अपना उत्तरदायित्व 
समझता हो । इस प्रकार उच्च शिक्षाकी संस्थामें अधिकसे अधिक उत्तरदायित्व 
अध्यापकका होता है । 

परन्तु केवछ अध्यापकके उत्तरदायित्वसे ही बिद्यार्थीका उद्धार नहीं दो 
सकता | जो अध्यापककी शरणमें आता है उसे स्वयं भी जिशासु, परिश्रमी 
और बिद्या-परायण होना चाहिए | 

स्वयं अध्यापकका भी एक ध्येय होता है। उसे मी नवीन संशोधन करना 
होता है| विद्या्थियोंकों मार्ग बताते समय, सूचना देते समय ओर उनसे 
कार्य लेते समय उसकी खुदकी सूझका भी विकास होता है और उसके नेतृत्वको 
गति मिल्ती है। इसलिए यह स्वाभाविक्र है कि अच्छा संशोधक हमेशा 
अपने आसपास विद्याथियोंका मंडल रखना चाहता है । इतना ही नहीं, 
उसके साथ कुट्ठम्ब जैसा व्यवहार रखता है! कलकत्तेम और शान्तिनिकेतनमें 
मैंने ऐसे अध्यापक देखे हैं। ऐसे अध्यापकोसे विद्यार्थी तो झका या प्रश्न करके 
निश्चिन्त होकर घर जाकर सो सकते हैं किन्तु अध्यापककी तो अक्सर नींद ही 
उड़ जाती है | उसे ऐसा प्रतीत होता है कि विद्यार्थीकी शेक्राका 
समाधान करनेके लिए उसने जो उत्तर दिया है वह अधूरा है । पूर्ण संतोष- 
जनक उत्तर देनेपर ही उसे चेन मिलतो है। जब विद्यार्थीकों यह मालूम होता 
है तब अध्यापकके जीज़नका रंग उसपर मी चढ़ जाता है। 

विद्योपाजनकी क्रिया वृक्ष जेसी होती है। सतत रस खींचते रहनेसे ही बह 
बढ़ता है और शाखा* शाखा पत्र पत्रमें रस पहुँचा करता है। 

लोग पूछते हैं कि क्या अहमदाबादमें संशोधन हो सकता हे? प्रश्न ठीक है 
क्योंकि अहमदाबादका घन कुछ जुदा ही है। फिर सी इस धनकी विशेष इच्छा 
रखनेवाले भी विद्या-पनकी इच्छा रखते हैं। अहमदाबाद इस विषय 
अपवाद नहीं हो सकता । हम जिसका उपाजन करते हैं वह भी एक 
धन है। उस घनको प्राप्कर झोंपड़ीमें रहकर सी सुसझ्ती रहा जा सकता है । जो 
व्यक्ति निरछ्स उत्साद्टी है, जिसे अपनी बुद्धि और चारित्रके विक्रासमे ही घन्यता 
दिखाई देती है उसके लिए विद्योपाजन धन्य व्यवसाय है। हस सब इच्छासे 
अथबा अनिच्छासे इस व्यवसायमें ढकेले गये हैं, फिर भी इसका उपयोग 
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है। अक्सर छोंम पूछ बेठते हैं कि इसमें तुम क्‍या देखकर फुल गये"? मैं 
उत्तर देता हूँ कि मुझे मरते समय बिल ( बसीयत ) करनेकी जरूरत ने पड़ेगीके 
और धतिक छोग भले ही अमिमान करें किन्तु विद्यापनबालों--विद्वानोंको-+डूँढ़े' 
बिना उनका भी काम नहीं चल सकता। खुदके लिए नहीं तो अपनी सम्तामंके 
छिए तो उन्हें विद्वानोंकी आवश्यकता होती ही है। यह मैं छक््मी और सरस्वतीके 
विशेधकी बात नहीं कह रहा हूँ। विद्यार्थके साधना कारमें रुश्मीकी 
रालसा विप्रूप है। विद्याकी साधनामें यदि कोइ विन्न है तो बह घंन है | 
निधन स्थान और गरीब कुठम्बमें रहते हुए धनकी मह््याकांक्षा जाग्रत नहीं 
होती | धनिकोंके ससगेसे ही वह जागती है | इस लिए. चतुर्थ भूमिकामें व्यक्ष 
शेनेब्ाली अपनी मौलिक साधनोमें हमें इससे सावधान रहना चाहिए । 
एक विन्न और भी है। कई बार पिछली भूमिकाओंकी नुरियों भी भागे 
की भूमिकाओंमें दिखाई देती हैं। उन्हें भी दूर करना चाहिए। मैंने अपने 
समयका सदुपयोग करनेवाले विद्यार्थी बहुत कम देखे हैं। उनका पुरुषार्थ 
परीक्षा काछ तक ही सीमित रहता है। इससे उनका आरोम्य भी नष्ट होता है ॥ 
यह भूछ दूसरी भूमिकामें बारवार देखी जाती है। परन्तु तृत्तीय और चतु॒थे 
भूमिका यह भूल कदापि नहीं होनी चाहिए। और यदि होती हो, तो 
उसे अपने प्रयप्नसे और बिवेकसे दूर करना चाहिए,। पहली दो भूमिका- 
ओोंकी भूछोंके लिए. हम शिक्षकों, शिक्षा पद्धति समाज आदि किसीको भीः 
उत्तरदायी समझें किन्तु तृतीय भूमिकाम तो विद्यार्थीको , स्वय ही उत्तरदायी 
बनना पड़ेगा | और चतुर्थ भूमिकाम तो यह भूछ निभ ही नहीं सकती । इसे 
दूर करना ही पड़ता है। 
इस भूमिकामें आप और मैं सभी हैं। यह मगल अवसर है, मगछ जीवन 
है। नये घरमें वास, विवाह, परदेश प्रयाण आदिमें कोई खास समय मगलभय 
आना जाता है, परम्तु विद्यार्थी नीवनका तो प्रत्येक क्षण सागलिक है --उसकी. 
चर्चा, वाचन शोघन, सूझमें मागल्य उमड़ता है। पहली तीन भूमिकाओंके 
वो की भी नियत हैं किन्तु चतुर्थ भूमिकार्मे इसका भी बंधन नहीं $ 
यह लो सदा मगर है । 
अनु०-मोहनछाल मेहता 
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